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प्रस्तावना | 


आत्म बोध की प्राप्ति के हेतु विवेचन करके समभाने वाले 
छोटे बड़े अनेक वेदान्त के पुस्तक है' परन्तु इस वाक्य खुधा रुप 
छोटे ग्रन्थ में जैला राजयोग की ज्ञान समाधि का वर्णन है ऐसा 
क्वचित्‌ ही मिलता है | योग की समाधि ओर ज्ञान समाधि में 
अन्तर है; चित्त वृत्तिका निरोध रूप योग समाधि होती है. ओर 
ब्रह्माकार ध्रत्ति रुप ज्ञान समाधि होती है। दोनों समाधि में 
लौकिक वृत्तिका अभाव है। योग समाधि चित्त बृत्ति न रहने से 
समाधि है. और ज्ञान सप्ताधि में दृत्ति पलट कर ब्रह्माकार 
होजञाना समाधि है उसका दृश्याउ॒विध ओर शब्दानुधिध भेद्‌ से, 
वाह्य और आन्तर भेद ले और सचिकव्प, निर्विकल्प भेद से 
घिवेयन सहित वर्णन किया है। । हे ५ 


जो उत्तम अधिकारी है, वेदाल्त की प्रक्रिया को ज्ञानता है 
यह इस प्रन्थ का अधिकारी है; पद इसमें से सूश्म रहस्य को 
प्रहण करके खाल्ुमव को प्राप्त कर सकता है | ः 


--कर्ता । 


9 पु 
वाक्य सुथा। 





वाक्य रूपी अमृत जिसमें भरों हुआ है वह वाक्य सुधा 

है। अमृत का थोड़ा सा पान करने से भी पीने वालों को वह 
अमर कर देता है इसी प्रकार यह वाक्य सुधा छोटा सा प्रकरण 
होते हुए भी योग्य अधिकारियों को श्रवण मात्र से छल्लान द्वारा 
अमर कर देता है। वेदान्त के अनेक ग्रन्थ हैं परन्तु नाम के अनुसार 
थोड़े शब्दों में अन्तिम फल को प्राप्त कराने वाला यह वाक्य सुधा ही 
है । इसका दूसरा नाम द्र॒ट्टा दृश्य विवेक भी है । इसमें द्रष्टा देखने 
चाला और दृश्य दीखने वाला इन दोनों फा विवेक भली प्रकार किया 
गयादै। जैसे आत्मा और अनात्मा का विवेक, क्षेत्र क्षेत्रज्ञ विवेक, 
पंच कोप विवेक आदि आत्मवोध के साधन हैं वैसे ही यह भी 
साधन है। जयत्‌ में दो ही पदार्थ हैं एक आत्मा और दूसरा 
अनात्मा । आत्मा अनात्मा के विवेक में जिसको आत्मा कहते 
हैं वह यहां द्रष्टा है और जिसफो- अनात्मा कहते हैं वह दृश्य 
है। द्रष्टा एक ही है और दृश्य अनेक हैं जितने दृश्य हैं वे सब॒ 

आयिक हैं, परन्तु उनमें से कई द्रष्टाफी छाया ( आभास ) 

लेते हुए आपेक्षिक द्रष्टा बनते हैं. और वे किसी का दृश्य .भी 
धनते हैं, जे वास्तविक द्रष्टा है वह किसी की अपेक्षा से रहित है वह 

सदा द्रष्टा ही द्रष्टा रहता है किसी का दृश्य नहीं बनता । यानी 

दृश्य दो हैं एक दृश्य ही रहता है और दूसरा द्रष्टा और दृश्य दोनों 

१ 
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बन जाता है। जे द्रष्टा, सदा द्रष्टा ही रहता है वह वास्तविक द्रष्ट 
है। उसीके सिवाय सथ द्रष्टा दोनों प्रकार के होते हुए भी दृश्य 
ही हैं। द्रष्टा विकार रहित है और दृश्य विकार सद्दित है । दृश्य 
मायिक जड़ और दुःख रुप है, द्रष्टा तत्तखरूप, चैतन्य खरूप 
ओर छुख खरूप है | दृश्य में द्रष्टा का भान और द्रष्टा में दृश्य 
का भान है रहा है, इस गड़वड़ी का नाम अज्ञान--अविवेक 
है और द्रष्टा को द्रष्टा और दृश्य को दृश्य समझने का नाम 
विवेक है। 

इस वाक्य सुधा में समाधि के अनेक भेद और सूक्ष्म भाव- 
संस्कारों का वर्णन किया गया है जो समभने वालों को 
अत्यन्त उपयोगी हैं। इस छोटे से अन्थ का कत्ता, कोई श्रीमान्‌ 
आद्य शंकराचार्य को कहते हैं और कोई विद्यारएय खामी को 
बताते हैं अथवा शंकराचाय की गद्दी पर बैठे हुए किसी 
महात्मा ने किया हे और इसी से शकराचार्य कृत कथन होता 
हे। यह भी संभवित है । किसी का भी किया हुआ हो यह पंथ 
सुमुक्षुओं को आदरणीय है। यह वाक्य सुधा बेदान्त केसरी के 
छठे साल के घ्डों मे शब्दाथे रूप से आ चुका है परन्तु कई 
सज्ञनों ने यह इच्छा प्रकट की है कि इसको विवेचन सहित 
सममकाया जाय तो अधिक उपयोगी होगा--इसलिये विवेचन 
सहित प्रकट करते हैं । ' 

रुप दृश्यं लोचनं हकू 


तदृश्य द्रष्टमानसम | 


ऐ 


दृश्याधीवृत्तयः साक्षी 
दगेव न तु दृश्यते॥१॥ 


चाक्य छुधा [. ३ 
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अर्थ:--रूप का द्रष्टा नेत्र है रूप नेत्र का दृश्य है, यह नेत्र 
जा रूप का द्रष्टा है यही सन का दृश्य है । मन नेत्र का द्रष्टा है । 
सन जो बुद्धि की वृत्ति रूप है वह साक्षी का दृश्य है और साक्षी 
बुद्धि वृत्ति का द्रष्टा है, साक्षी किसी का भी दृश्य नहीं है । 
देखने वाले को द्रष्टा कहते हैं दीखने वाले को दृश्य कहते हैं । 
इसी भ्रकार श्रोता मंता आदिक को भी समभझना चाहिये। जे 
जिसका विषय होता है वद्दी उसको ग्रहण करता है यानी इन्द्रियां 
और अन्तःकरण अपने २ विषयों को ग्रहण करते हैं । 


विवेचन | 


मनुष्य का जे स्थूल शरीर दीखता है उसमें वहुत अज्ञ और 
शक्तियां हैं जे अपने अपने कार्यों में प्रवृत्त होती हैं। वह सब 
ठीक रीवि से सममना चाहिये । दीखता हुआ स्थूल शरीर तीन 
परदे से युक्त है। वे तीन शरीर कहलाते हैं प्रथम कारण शरीर 
है जा गाढ़ निद्रा यानी सुपुप्ति में हाता है। जे दोनों शरीरों के 
भाव में अपनी सत्ता को कायम रखते हुए उनके अजुसंधान 
चाला नहीं दैता और जिस कारण रूप सुपुप्ति अवस्था में 
अवोध रूप से होता है ऐसे शरीर को जीव का कारण शरीर कहते 
हैं। यह शरीर अबिद्या का वना हुआ है तो भी तीनों गुणों के 
भेद वाला नहीं है इसीसे अविद्या रूप ही कद्दा जाता है। जीव 
उपाधिकृत व्यक्तित्व वाला है परन्तु वहां उपाधि घन भाव को 
प्राप्त हुई होने से व्यक्तित्व की अ्रतीति नहीं होती, वहां अविया 
की घनता ही उसकी उपाधि के अनुसंधान से रहित जे चैतन्य 
है वह दी शुद्ध आत्मा है यही द्रष्टा हश्य विवेक का वास्तविक 
: द्रष्टा है।इससे युक्त कारण अविया रूप कारण शरीर है जे 
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स्थूल सूट्ष् द्रष्टि--चुद्धि इन्द्रिय का विषय नहीं है और हे चैतन्य 
के आश्रय में चैतन्यता को ढांप कर अपने काय सूक्ष्म और 
स्थूल भान को लय कर टिकी हुई आधार चैतन्य सद्दित 
अविद्या कारण शरीर है। इस आतन्दसय कोप वाले कारण 
शरीरमें से भोग के संस्कारों का उत्थान होता है तब्र तीनों शुर्णों 
के विभिन्न संस्कारों की प्रतीति सूक्ष्म शरीर कदलाता है। यह 
सूक्ष्म शरीर अनेक प्रकार के भज्ञं गुण और शक्तियों से वेध्ित 
होता है जीव भाव: की प्रथकता इस शरीर से मातम 
होने लगती है । सूक्ष्म शरीर प्रथक्‌ समभने में आवे 
ऐसी सखप्नावखा है । सूक्ष्म शरीर तीन कोपों से युक्त 
जो एक एक से स्थूल होते हुए भी तीनों एक सूक्ष्म शरीर में 
ही हैं.। सूक्ष्म शरीर कारण शरीर सहित ही होता है कारण से 
भिन्न नहीं होता। तीन कोपों में विज्ञानमय कोप अ्रथम है। 
विज्ञान बुद्धि को कहते हैं। बुद्धि और पांच ज्ञानेन्द्रियों के सहित 
विज्ञानमय कोप होता है। कत्तोभोक्ता जीव विज्ञानमय ही है। 
अहंकार का समावेश बुद्धि में है। विपयों का प्रथक २ 
ज्ञान कराने वाली जो इन्द्रियां हैं वे ज्ञान इन्द्रिय कहलाती हैं 
पे बुद्धि मन दोनों से युक्त ज्ञान करने को समर्थ होती हैं । पंच 
"कम अररक्ित अंश से प्रत्येक इन्द्रिय बनती है। पंच महाभूत 
५0४ चीधु अप्नि, जल और प्ृथ्वों हैं। जब एक दूसरों से 
मित्र कर यह पांचां भूत घन भाव को अपन होते हैं तव पंचौकृत 
किये हुए मद्ाभूत कहलाते हैं। इन्द्रियां इस प्रकार भूतों के घन 
भाव से नहीं हुई इससे बे अप॑चीकृत हैं, अर॑चीकृत इन्द्रिया 
व न जानो नही.जातीं जैसे आंख, कान, नाक आदि । 
जिसको लोग इत्दरियां कहते हैं वे इ्द्ियों के गोलक--द्वार हैं | 
“द गतर से इसियां अबृत्तहोती हैं खब वे सह ही हैं. | 


मं 


है 22 


॥ 


वाक्य ,खुर्घा [५ 
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पांच ज्ञानेन्द्रिय क्र से आकाश, वायु, अप्रि, जल, 
पृथ्वी तत्त्व फी, कण, त्वचा,मेन्न, जिहा और नासिका हैं। इसके 
विपय शब्द, स्पशं, रूप, रस और गंध हैं । विपय सूक्ष्म 
और स्थूल दोनों द्वाते हैं। स्मृति-संस्कार में सूक्ष्म होते हैं और 
जाम्रत अवस्था के पदार्थ स्थूल् छोते हैं। सामान्यता से लोग 
विज्ञानमय कफोप को ही जीव कहते हैं | यह विज्ञानमय कोप॑ 
कर्ता रूप होने से करण ( कार्य करने का साधन ) रूप भनोमय' 
कोप से सूक्ष्म है । ' ह 

मनोमय कोप मन और ऊपर आई हुई पांचों ज्ञानेन्द्रियों 
से युक्त है। बुद्धि फे साथ विज्ञानमय कोप में ज्ञानन्द्रिय कर्ता 
रूप में सम्मिलित है। और मन के साथ में वद्दी करण रूप से 
सम्मिलित है। उसका विपय शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध 
है। इन्द्रियां भिन्न नहीं हैं. इससे विज्ञानमय और मनोमय में 
उसके विपय भी भिन्न नहीं हैं. और विज्ञानमय कोप के समान 
यह भी अपंचीक्ृत पन्च भद्दाभूतों का कार्य है। ४ 


सूक्ष्म शरीर का तीसरा कोप प्राणमय दै यह प्रथक्‌ चेष्टा का 
हेतु है, और पांचों कर्मेन्द्रियों से युक्त दै। श्राण और कर्मेन्द्रियां 
जड़ हैं | क्रम से वाक्‌ , पाणि, पाद, उप ओर गुदा, ये आकाश, 
वायु, अप्नि, जल ओर प्रथ्वी के कार्य हैं। कर्मेन्द्रिय क्रिया रूप 
हैं, इस प्रकार सूक्ष्म शरीर तीनों कोपमय है। ' 


स्थूल शरीर वह है जिससे जगत्‌ में सब प्रकार का व्यवहार 
किया जाता है। यह शरीर पंचीकृत किये हुए पंच महाभूतों 
का कार्य रूप है और जीवात्मा,क्ों टिकने का स्थान रूप है । 
घ्यूल शरीर के उत्पन्न होने को जन्म और क्षय होनें 
क्रो मरण कहते हैं । स्थूल सब भोगों की सिद्धि उसीसे 
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होती है। यह शरीर कारण आर सूक्ष्म शरीर सहित हो 
होता है। कारण ओर सूक्ष्म शरीरों का उनसे वियोग होता है, 
तब यह शरीर मृतक कहलाता है। जीवका कत्तो भोक्तापना 
ओर मन इन्द्रियों के करणपने की सिद्धि शरीर से होती है। 
इन्द्रियां और मन सूक्ष्म द्वोते हुए भी शरीर ओर इन्द्रियों के 
गोलक द्वारा स्थूल में कार्य करते हैं। सूक्ष्म इन्द्रियां इसीसे स्थूल 
काये और ज्ञान करने में समर्थ होती हैं। स्थूल शरीर को हो 
अज्नगय कोष कहते हैं। भ्ह अन्न से ही वनकर अन्न में टिकता 
है और अन्न रूप पथ्वी में नाश होता है। 


ऊपर बताये हुए तीन शरीर और पांच कोष एक एक से 
हीन और एक एक से श्रेष्ठ हैं। मुख्य आत्मा है; बाद बुद्धि, 
मन, इन्द्रियां और विषय हैं। इसी प्रकार क्रम से तुच्छ होते 
हुए भिन्नता वाले होते हैं। आत्मा का प्रकाश सत्र है वह- 
जिस २ उपाधि से युक्त होता है उस २ उपाधि में काय॑ करने 
का उसे सामथ्य होता है। आत्मा वास्तविक द्रष्टा होने से मायिक 
पदार्थ में आपेक्षिक द्रष्टापना उसीके प्रकाश-आभास से आता 
है। अपेक्षा उपाधि की है और द्रष्टा का अंश प्रकाश है। 


एक खान पर दो मनुष्य घात कर रहे थे | विषय पिता और 
. पुत्न का चलता था तब एक मनुध्य बोलाः--“कौन किसका पिता 
ओर कौन किसका पुत्र है, सब ईश्वर की लीला है ।” जगत के 


के के हेतु पिता पुत्र का नाता है वास्तविक तत्त्व तो एक ही 
पी 


. तब दूसरा मनुष्य ब्ोलाः-पिता और पुत्र किसी प्रकार से 


एक नहीं होते, पिता पिता है और पुन्न पुन्न ही है, दोनों का श्री 
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प्रथम पुरुष वोला:--व्यवद्वार के निमित्त भिन्नता है, 
ब्तुतः जो पिता है वह्दी पुत्र है, दोनों का चेतन्य एक ही प्रकार 
का है दोनों का शरीर भी पंच भौतिक है, इन्द्रियां भी एक प्रकार 
की अपने २ विपयों को ग्रहण करने वाली हैं। इसीसे अनेक 
होते हुए भी एक हैं. एकद्दी चेतन्य से सब चैतन्य वाले होते 
हैं। अचेतन जो चेतन्य के समान भिन्न प्रकार की चेष्टाओं का 
हेतु है, यह भिन्नता जड़ पदायों की है और चेतन्य में प्रतीद 
होती है । 


दूसरा पुरुष बोलाः-तों क्‍या चतन्य एक हो है ? देखने 
में तो चैतन्य अनेक दीखते है, जैसे जड़ भी अनेक दीखते हैं । 
ऐसा क्यों है ? 


प्रथम पुरुष बोलाः--तत्तरूप एक ही पदाथ है । 
तत्तत और तत्त्व का विशेष रूप से अभाव इस प्रकार दो मूढ़ता 
से सममे जाते हैं । तत्त्व चेतन्‍्य खरूप है ओर चेतन्य का विशेष 
बोध नहीं है तब जो प्रतीत होता है वह चेतन्य का अभाव का 
रूप है, चैतन्य कभी भी विकारी नहीं है और जड़ विकार खरूप 
होने स विकारी है। अविकारी चतन्य की विकार वाली जो 
प्रतीति है वह चेतन्‍्य का विवत हे मूल तत्व को ने 
छोड़ते हुए दसरे प्रकार की प्रतीति विवत कहलाती हैं। ओर 
वहीं पदार्थ अचेवन ( साथा ) का परिणाम है बदलकर होने 
वाले को परिणाम कहते हैं। अब पिता पुत्र के भाव स 
'सममाता हूँ | 


आत्माराम नामका एक पुरुष है। बह बुड्ढा हे उसका वाप 
जीता नहीं है प्रत्यक्ष में वद् पिता रहित है, उस आत्माराम का 
शक पुत्र है; उसका नाम मनसुखलाल हैं, मनछुखलाल का भी 
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एक पुत्र है, उसका माम नयनचन्द्र है, नयनचन्द्र का मी एक 
पुत्र है, उसको लोग रूपलाल कहते हैं। इस प्रकार यह छटम्त 
विस्तार को प्राप्त हुआ है, तो भी झट॒स्ब एक ही है और बुड्ढे 
आत्माराम को सत्ता चेतन्य से हो सब चैतन्य हैं. ऐसे सव पिता 
पुत्रों को समझ | 


रुपलाल पुत्र ही है वह किसी का पिता नहीं है। नयनचन्द्र 
रूपलाल का पिता है ओर मनझुखलाल का पुत्र हैं। मनसुखलाल 
नयनचन्द्र का पिता और आत्माराम का पुत्र है, आत्माराम 
सनसुखलाल का पिता है, वह किसी का पुत्र नहीं है। आत्मा- 
राम पिता ही है। रुपलाल पुत्र दही है। मनसुखलाल और 
नयनचन्द्र एक का पिता और एक का पुत्र है। यह सम्पूर्ण 
आत्माराम का विस्तार है, आत्माराम से उतपन्न है। आत्माराम 
को सत्ता में टिके हुए हैं) और उसी की सत्तां में लय होते हैं। 
आत्माराम को ईश्वर समक । इससे दी सम्पूर्ण जगत्‌ ईश्वर 
की लीला है। पिता पुत्र के विवेक से एक तत्त्व की सिद्धि 
होती है। 


इस दृष्टान्त के अनुसार साक्षी, मन, नेत्र और रूपको 
सममना चाहिये । द्रष्टा देखने चाले को कहते हैं| पिता के समान 
आत्माराम साक्षी है। दृश्य ( दीखने वाला ) द्रष्ट रूप यानी 
पुत्र और पितारूप मनसुखलाल मन है ऐसे ही दृश्य और द्रष्टा 
रूप यानी पुत्र ओर पितारूप नयवचन्द्र आंख है, और दृश्य 
यानी पुन्ररुप ही रूपलाल है। 


साक्षी आत्मा सबको देखने वाला है वह किसी के देखने 
का विषय नहीं होता । जो जिसका विषय होता है उसी 
हीं हू जिसका विषय होता है उसीकों पद 
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ग्रहण कर सकता है। मनको साक्ठी जानंता है इसौसे साक्षी 
मनका द्रष्टा है यहां मन दृश्य होता है. और नेत्र को जब मन 
जानता है तब सनका विपय नेत्र होता हे, वहां मन द्रष्टा चनता 
है, नेत्र भी जब रूपकों जानता है तत्र रूपका द्रष्ट वनता है । 
मन ओर नेत्र वस्तुतः जड़ होते हुए भी चेतन्य के आभास से 
युक्त होने से एक का दृश्य और दूसरे का द्रष्टा चन सकते हैं 
इस प्रकार साक्षी मन और नेत्र तोन द्रष्टा होते हुए भी द्रष्टा एक 
ही है। साही ही पूर्ण द्रष्टा है, साक्षी के आभास से युक्त मन 
ओर नत्र में द्रष्टापना आपेक्षिक हे वह अपेक्षा रखते हुए ही 
द्रष्टा बनते हैं। 

जेसे एक लेम्प का प्रकाश कांच ( चिमनी ) में से एक 
अंगूठी के नगीने पर पड़ता है और नगीने का प्रकाश दीचार पर 
पड़ता हैं ऐसे ये चार हैं; लेम्प, कांच, नगीना और दीवार । 
साक्षी लेम्प है, बुद्धि की. वृत्ति रूप मन कांच है, नगीता नेत्र है 
ओर रूप दीवार है । मूल एक दी प्रकाश द्रष्टा है. वह ही कांच । 
ओर नगीना में प्रकाशित होकर दूसरे को प्रकाशता हे । वह द्रष्ट 
आर दृश्य दोनों वना है ओर दीवार भ्रकाशित होती है वह 
द्श्य ही है 


नील पीत स्थूल सूर 

हुख दीघांदि भेदतः 

नाना विधानि रुपाणि 
पश्ये्लोचनमेकथा ॥ २ ॥ 


अर्थ:--एक ही नेत्र, नीले, पीले, स्थूल, सूक्ष्म, छोटें, बड़े 
आदि भेद से अनेक प्रकार के रूप को देखता है, सब प्रकार के 
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रूप एक ही नेत्र के दृश्य हैं, दृष्ठा चेत्र एक ही है और दृश्यों में 
भेद हैं, दृश्य अनेक हैं। 


| 


विवेचन | 


द्रष्टा से दृश्य की क्रम से अनेकता की सिद्धि के हेतुरूप जो 
इृश्य है उसकी अनेकता को दिखलाते हैं। जिस प्रकार एक बृत्त 
की जड़ में एकता होती है और शाखाओं में जाकर अनेकता 
दोदी है, प्रति शाखा (डालियों की) अनेकता है. और उन पति 
डालियों में पत्तों की अनेकता है इसी प्रकार साक्षी; मत, नेत्न 
ओर रूप को समभाना चाहिये । 


रूप जो नेत्र का दृश्य है उसमें अनेक प्रकार के भेद हैं। 

उन सब भेदों को दिखलाने वाला नेत्र एक है। दृश्य अनेक हैं 
और उनका देखने वाला द्र॒ा एक है। देखने के नेत्र दो हैं परन्तु 
वे एक ही इन्द्रिय होने से एक ही कह्दे जाते हैं । नेत्र का विषय 
रूप होने से नेत्र के सिवाय रूप को और कोई इन्द्रिय म्हण नहीं 
क्र सकती । रूप आकृति रंग आदि भेद से अनेक प्रकार के 
होते हैं। आकृति भी अनन्त है उनको कोई गिनती नहीं है। 
इसी प्रकार र॑ंग भी एक दूसरे से मिलकर अनेक प्रकार के 
होते हैं। सम्पूर्ण सृष्टि रूप वाली है, रूप परिद्धिन्नता वाला 
है और परिछिन्नता भी अनेक प्रकार की है। जगत्‌ में जितसी 
अनेकता है उसको मुख्यता से दिखलाने वाला रूप ही है। पदार्थों 
का भास होना यही रुप है। सम्पूर्ण जगत्‌ माया-अविद्या का 
: कारये है इससे उसके सव पदाथ माया खरूप ही हैं. और उन 
पदार्थों की आकृति आदि जो है वह रूप भी माया खरूप है। 
माया दृश्य है. इसी से उसी में का रुप'भी. दृश्य हे। 
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इसी अकार रूप की अनेकता है । सम्पूर्ण पदार्थ माया 
के होते हुए भी माया खयम्‌ अस्तित्व रहित है। वह खर्य भी 
चेतन के आधार में है इससे उसके कार्य रूप पदार्थ भी चेतन 
के आधार में ही है | पदार्थों में रहा हुआ नाम और रूप माया 
खरूप है ओर मिथ्या है। नाम और रूप में नाम जीव सृष्टि 

ओर रूप इश्वर सृष्टि का है। जीव अपने समुदाय में व्यव- 
हार के निमित्त त्ताम को निश्चित करता है इसीसे जिस समुदाय 
में लोग जिस ताम से जिस पदार्थ का सम्बोधन करते हैं उसी 
नाम से उसे सममते हैं। एक समुदाय का नाम दूसरे समुदाय 
वाले को अज्ञात रहता है, तब वह उस नाम से उस पदाथ को 
नहीं पहिचानता | रूप में इस प्रकार नहीं होता; क्‍योंकि चह 
ईश्वर सृष्टि का हे। .ईश्वर सृष्टि सवको सामान्य है वैसे ही रूप 
भी सबको सामान्य है! आकृति रंग आदि जैसे हैं वैसे ही 
सबको दिखाई देते हैं। रूप अनेक हैं और उसका दृष्टा नेत्र 


एक है ऐसा कहने से नेत्र की ही पदार्थो' के रूप में अनेकता 
है ऐसा समझना न चाहिये। यहां नेत्र का कथन सब इन्द्रियां 
के निमित्त है । अथात्‌ कर्ण इन्द्रिय 'एक है उसका विपय 
शब्द मंद, मध्यम, दीज्र, वर्णोत्मक, नादात्मक ओर भ्रतिध्वनि 
रूप इत्यादि अनेक प्रकार का है । त्वचा इन्द्रिय एक है उसका 
विषय स्पश, मदु, कठोर, उष्ण, शीत, दाह युक्त इत्यादि अनेक 
प्रकार का है। नेत्र इन्द्रिय एक है और उसका' विषय रूप, 
नीला, पीला, स्थूल, सूक्ष्म, छोटा, बड़ा इत्यादि , अनेक प्रकार 
है। जिहा इन्द्रिय एक है उसका विषय खाद खारा, खट्टा, 
तीता, मीठा, चरपरा इत्यादि अनेक प्रकार का है। नासिका 
इन्द्रिय एक है उसका विषय गंध, सुगंध, दुर्गन्ध, दीत्र गंध, 
मु गंध इत्यादि अनेक प्रकार का है। ऐसे- भत्येक इन्द्रिय के 
विषयों में भेद होता है | 
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अखण्ड सच्चिदानन्द खरूप परत्रह्म है। संसार दशा में वह 
सत्‌ चित और आनन्द खरूप उपाधियों से युक्त दीखता है, 
आअज्ञान ने उस खरूप को ढांप दिया है और अपने खरूप 
के कार को उसके ऊपर चढ़ा दिया है; इसी से नाम रूप वाले 
' पदार्थों में होनापन, दीखनापन और आनन्दपना माछूम होता 
है। वास्तविकता से देखे तो होनापन, चेतनपन यात्री भासित 
होना ओर आनन्दपना में नाम और रूप की सिद्धि होती है। 
उसी के बदले अज्ञान ने सथ्िदानन्द की सिद्धि नाम रूप से 
दिखला दी। यह अज्ञान की करतूत है। सघिदानन्द खरूप 
जो साज्ञी है घद्दी द्रष्टा है और सम्पूर्ण दृश्य है, 


शंकाः--सव पदाथ. दृश्य हैं तब नेत्र को द्रष्टा क्यों 
कहा है ९ 


के 


समाधान:--नेत्र रूप को देखता हुआ भी दृश्य है। एक 
दूसरों की अपेक्षा से लोगों में बंह द्रष्टा सा दीखता है, परन्तु 
द्रष्टा नहीं है, द्रष्ठापने की पूर्ण सिद्धि साज्षी सिवाय और किसी 
में नहीं होती । मन नेत्रादिक में आभास द्वारा द्रष्टा मादम होता. 
है जब आभास ही मिध्या के सहारे पड़ा हुआ होने से मिध्या 


, है तब उस मिथ्या द्वारा जिस द्रष्टा की सिद्धि हुई है वह भी 
मिथ्या ही है। ह ॥ 


_ शंका:-जड़ पदायों' के समान नेत्र नहीं है। पदार्थ जड़ 
होते हैं, नेत्र जड़ नहीं है चेतन्य है रूप को देखता है तब वह, 
द्रष्टा क्‍यों नहीं हे ? । 


: समाधान:-- ह दीता' ; 
हे द्रष्टा कभी दृश्य नहीं होता और जो एक समय 
में एक का द्र॒ष्टा बनता है और दूसरे समय परे दूसरे का दृश्य 
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बनता हैं वह मिर्थ्या द्रष्टा है वास्तविक नहीं। मन ओर नेत्र जड़ 
हैं उसमें जो चेतन्यता दीखती है वह आभास की है, आभास 
साक्षी की दमक हैं, इसीसे चेतनता मन और नेत्र में नहीं है। 
अविद्या अपने सत्र कार्यो के सहित चेतन्य में अध्यस्त है 
उसका अधिष्ठान जो चतन्य उसका विशेष वोध न॑ होते हुए 
भी सामान्य बाघ जाता नहीं। वही सामान्यता अपनी दमक 
द्वारा विशेष चेतन रूप से साकछूम होती हे । 





शक्राः--जड़ पद्र्थ भी अपना कारण अवियया सहित 
चैतन्य में अध्यस्त है तो वह भी मन या नेत्र के समान चेतन 
मातम होना चाहिये। 


समाधान:--जड़ पदार्थ निमलता रहित हैं इससे चेतन्य के 
आधार में होते हुए भी चेतत्यता रहित दीखते हैं. जो पदाथ 
निमल होता है उसी में चेंतन्‍न्य की दमक होती है। दुमक 
मलौनता में नहीं दीखती इसी से लोगों में दमक वाले को 
चेतन और दूमक रहित को. जड़ कहते हैं । 


शेक्राः--पदार्थो' में निमंलता और मलीनता का हेतु 
क्या है ! 


समाधानः--प्रकृति-अविद्या त्रिगुणात्मक है, सतोगुण रजोः 
गुण और तमोगुण खरूप है। जिस पदाथ में सतोगुण की 
अधिकता होती है उसमें निमलता होती है और जिसमें तमो- 
शुण की अधिक घनताः होती. है वही मलीनता. वाली होती है। 
कोई भी पदाथे चेतन्य के. आधार से रहित नहीं है। आधार 
की दमक जिसे चिदाभगस कहते .हैं वह निर्मलता में दीखतो हे 
मलीनता में नहीं ।.जेसा पदाथ दोता है वैसी, ही:उसमें दमक 
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होती है। दमक सहित चेतन्य और दमक रहित जड़ । नेत्र में 
जो चैतन्य की दमक है. वह इस प्रकार हैंः-साक्षी की दमक 
आभास चुड्ि-बृत्ति रूप मन में और सन में से इन्द्रिय रूप 
- मेत्र में | दूसरी रीति से:--साक्षी का आभास व्यष्टि ्रज्ञान 
में-उसमें से अन्तःकरण में-“उसमें से मन में ओर मन में 
से ज्ञान इन्द्रियों में; इस प्रकार वे अचेतन चेतन मारम होते हैं। 


आंध्य मांय पहटुलेषु 
नेत्रधमेंषु चेकधा । 
संकल्पयेन्‌ मनःश्रोत्र 

लगादो योज्यतामिदम ॥ ३॥ 


. अभथेः-रूप के अनेक भेदों को नेत्र देखता है, वह ही नेत्र 
जब मसनका दृश्य होता है. तब अन्धपना, मंदपत्रा, चंचलपना 
आदि नेत्र के धर्मों के विषय में एक मच संकल्प करता है। इसी 
अकार श्रोत्र, लचा आदिक में भी समक लेना चाहिये। 


विवेचन । 


ऊपर में जैसे एकही रूप को जब इन्द्रियां महृण करती हैं तव 
'अनेक प्रकार से महण करती हैं यानी एक रूप अनेक प्रकार 
का र्‌्का 
होता है और उसे ग्रहण करने वाल्वा नेत्र एक रहता है। ऐसे ही 
जब नेत्र मनका विषय होता है तब मन नेत्र को अनेक प्रकार के 
.भेद के भाव से महणु करता है, यहां मन एक हेता है और ते 
दा पल. ० प पु ने 
अनेक प्रकार वाला दाता है | इसी अकार अन्य चार इन्द्रियों के 
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धर्मों के भी एक मन संकल्प करता है। इन्द्रियों के धर्म इस 
प्रकार के हें:--कर्णेन्द्रिय के धर्म न सुनना, कम सुनना वड़ी 
आधाज को सूक्ष्म सुनना और सूक्ष्म आवाज को वड़ा सुनना 
इत्यादि । त्वचा इन्द्रिय के धर्म स्पश ज्ञान का न होना, थोड़ा 
स्पश ज्ञान होना और स्पर्श ज्ञान का विपरीत होना इत्यादि । 
नेत्र इन्द्रिय के धर्म अंधपना, मंदपना, विपरीत दशन 
इत्यादि। रसना इन्द्रिय के धर्म रसज्ञान रहितता, विपरीत रसज्ञान 
ओर अस्पष्ट रसज्ञान इत्यादि । नासिका इन्द्रिय के धर्म गंधज्ञान 
रहितपता, स्पष्ट गंध ज्ञान, अश्पष्ट गंधज्ञान और विपरीत गंधज्ञान 
इत्यादि समझना चाहिये । 


जिस प्रकार जगत्‌ में राज तंत्र चल रहा है ऐसे शरीर में भी 
शरीर तंत्र चल रहा है। शरीर में चलते हुए तंत्र ही की धाहर 
नकल है । राज तंत्र स्थूल बुद्धि से भी समम में आजाता है। 
शरीर का तंत्र राजतंत्र की अपेत्षा से सूक्ष्म है बह भीतर और 
उसीके सहारे से बाहर जगत में चल रहा है, थोड़ा सूक्ष्म विचार 
करने से यह भी सममभने में आ सकता है। एक अनेक का 
अधिपति होता है और यह अधिपति उसीके अधिपति के 
सामने तुच्छ नौकर द्वेता है, ऐसे बहुतों में से यह एक होता है, 
इस क्रम से आगे भी चलता है। जेसे राजा एक है खतंत्र है 
उसका अधिपति इस जगत्‌ में नहीं है । राजा के कई प्रधान होते 
हैं वे प्रधान राजा के नौकर हैं राजा उन सबका अधिपति है । 
इनमें से एक एक प्रधान अपने भिन्न भिन्न महकमे के हाकिमों 
का अधिपति है और भिन्न भिन्न महकमे के हाकिम उनके तावेदार 
हैं। महकमे के हाकमों के नीचे काम करने वाले बहुत से छुक और 
चपरासी हैं महकमे का दकिमों सबका अधिपति है ओर थे सब 
सके तबेदार हैं इसी प्रकार साक्षी मन, इन्द्रियाँ और विषय हैं। 
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कामः संकल्पसंदेहो 
द्वा5श्रद्धे ध्ृतीतरे । 
हीपीभीरित्येबमादीन्‌ 
भासयत्येकधा चितिः ॥8॥ 


अर्थ:--काम, संकर्प, संदेह, श्रद्धा, अभ्द्धा, पैये अधैये, 
ही (लज्जा), धो (बुद्धि), भय इत्यादि मन के धर्मा को एक 
चिति (आत्मा ) ही प्रकाश करती है । 


विवेचन । 


- जिसको प्रथम साक्षी करके कथन किया है उसी को चिति 
शब्द से कथन करते हैं, साज्ञी चिति और आत्मा एक ही तत्त्व 
के नाम हैं।चिति यानी आत्मा मन के भिन्न २ धर्मों को 
प्रकाश करता है। मन से आदि लेके संपूरो प्रपंच और उनके 
सब पदाथे मायिक, जड़ ओर भंकाश रहित हैं।चिति के 
प्रकाश से सब ओर सब के मिन्न २ धर्मों का प्रकाश होता है 
इससे मन ओर इन्द्रियां चिति से प्रकाशित होकर अपने विषय 
के अनेक अ्रकारके का्योमें प्रवृत्त होते हैं। चितिका प्रकाश लेकर 
विषयोंको भ्रकाश देने में वे आपेक्षिक द्रष्ठपने को आप्त होते 
हैं। जिस प्रकार राजा की सत्ता से सत्ता वाले प्रधान, 
न्वायाधीश, चपरासी आदि कार्य करते हैं; ऐसे ही मन इन्द्रियां 
कार्य करने वाली हैं। चिति का द्रष्टत्न अखंडित-भेद रहित है, 
भिन्न २ दृश्यों का प्रकाशक होते हुए भी विकार और भिन्नता 
से रहित है, आपेक्षिक द्र्प्टा से उसमें यही विलक्षणता है, 
यह चिति खगम्‌ प्रकाश खरूप है। 
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उसको जो दरष्टा कह कर कथन किया है वह दृश्य से बिल- 
क्षण है ऐसा सममाने के निमित्त है । जगत्‌ में देखने वाला 
भिन्न २ भेद सहित देखता है उसे द्रष्टा अथवा साक्षी कहते हैं 
जेसे कोई ज़मीन किसी ने बेची और किसी ने खरीदी ऐसे 
दोनों को जानता है, इस प्रकार की चिति साज्ञी नहीं है। जेसे 
सूर्य सब पदाथों का द्रष्टा है, परन्तु पदार्थ की भिन्नता में सूर्य 
हेतु नहीं है ऐसे चिति को जानो। सूर्य परिछिन्न प्रकाशक हे 
और यह चिति तो अपरिछिन्न अद्श्य अव्यक्तखरहूप आधार 
और प्रकाशक है । 


मन एक होते हुए अनेक धृत्ति वाला है वे वृत्तियां सन के 
घमे कहलाती हैं| मन के धर्म रूप संपूरो वृत्तियों को एक चिंति 
प्रकाश करती है। काम, संकल्प, संदेह, श्रद्धा, अश्रद्धा, घैणे, 
अपैर्य, लज्ञा, घुद्धि और भय इत्यादि मन के धमे हैं। प्रथम 
शोक में बुद्धि की वृत्तिरप मत कहा है और यहां सन के धर्म 
को बुद्धि कहा है, उसमें विरोध नहीं है। मन के कथन में, बुद्धि 
की वृत्ति सन है और बुद्धि के कथन में मन की वृत्ति बुद्धि है, 
यहां विज्ञानमय क्रोश का कथन होने से सब भिन्नता वाली 
चृच्ियां हैं विज्ञानमय में बुद्धि को समका तो मन बृत्ति और 
मन को विज्ञान रूप सममा तो बुद्धि वृत्ति है । 


५. कॉम कामना को कहते हैं। सम्पूरो संसार की जड़ कामना 
हू, कामना-इच्छा करने से संसार में आना पढ़ता है। व्यवहार 
में भी देखते है कि सब स्थूल क्रिया इच्छा के पश्चात ही होती 
है अज्ञान से आच्छादित आसक्तियुक्त इच्छा-कामना हैं। संसार 
में नितिन में पटकने वाली सब वृत्तियों और पदार्थों से 
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महा-चलिष्ट काम है। काम से वेष्टित होकर सव॒त्रह्माएड धूम 
रहा है कामना नहीं हो तो घूमने का कोई हेतु नहीं। काम 
महान्‌ अप्ति है, काम की पूर्ति होती नहीं, जेंस जेसे कामनायये 
पूर्ण करते जायँगे बेसे बेस बढ़ेंगी। कामना पुरुषों को तुच्छ 
बनाती हैं, सस्पूण् कासना की निवृत्ति में तुच्छता नहीं रहती, 
महान्‌ तपस्वियों को ऊपर न जाने देंते हुए गिराने वाला काम ही 
है । काम जीत सब जीत है ओर काम से जीता गया काम का-- 
मलीनता का किंकर है। काम से युक्त मन संसारी है और 
कामना से रहित मन शुद्ध स्वरूप है। काम की माता चज्ञान है 
इसी से अज्ञान में ही कामना होती है। स्वरूप के अज्ञान में से 
कामना की उत्पत्ति है। 


संकरप:--सन का किसी विपय पर चेतना-ध्यान करना-- 
विचार करना संकर्प कहलाता है । सं-सम्यक्‌ प्रकार से की हुई 
कर्पना संकरप है और विरुद्ध प्रकार से की हुईं अथवा विशेष 
रूप से की हुई कल्पना विकत्प कही जाती है। आरम्भ की हुई 
कल्पना संकस्प है उसे छोड़कर दूसरी कर्पना करना विकल्प है, 
अथम कल्पना को अपेज्ञा से यह विकल्प है और उसे छोड़ कर 
और कस्पना करते हैं. तव यह संकल्प हो जाती है और की हुई 
कर्पना विकल्प जो संकर्प है चह विकल्प और विकल्प संकरप हो 
जावा है। यह सत्र का ध्म-बृत्ति है अथवा सन का स्वरूप है। 
संकल्प विकस्पात्मक सन कहा जाता है । संकरप विकल्प ज्ञान 
को आवरण शक्ति से पैदा हुई विक्षेप शक्ति है। 


पु 5.4 रहीं हम 
संदेह:--ै न्‍ नहीं है, ऐसा या वैसा, यह या वह किसी 
प्रकार का निशुय नहीं कर सके यह संदेह है। बुद्धि का धर्म 
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निश्चय करना है, जिस वृत्तिसे निश्चय नहीं हो ऐपो वृत्ति को संदेह 
कहते हैं संशय भी उसी को कहते हैं निश्चय का प्रतिपक्त-विरोधी 
पक्ष संदेह है | संदेह की अपेक्षा से निश्वय और निश्चय की 
अपेक्षा से संदेह ज्ञाना जाता है। न जानना अन्नान, कुछ जानते' 
हुए निर्णय न होना संदेह और ठीक जानना निश्चय है । 


श्रद्धा-पअत्यक्ष में श्रद्धा की आवश्यकता नहीं होती । जब 
पढ़ा अप्रत्यक्ष होता है तब ही श्रद्धा से माना-जाना जाता है । 
श्रद्धा विश्वास को कहते हैं | वह दो प्रकार की होती है। श्रद्धा 
के पश्चात्‌ जिस वम्तु के विपय में श्रद्धा की थी उसका प्रत्यक्ष 
है। सकना और श्रद्धा के पश्चात्‌ जिसको श्रद्धा से जाना था 
उस पदाथ का प्रत्यक्ष न है सकता | श्रद्धा कथत करने वाले 
पर होती है, कथन करने वाले ने जिस विपय में, जिस पदाथ्थमें 
जिस प्रकार कह है, पदाथको प्रत्यक्ष न देखते हुए ऐसा ही मान लेना 
श्रद्धा है। गुर और सत्शाश्रके वाक्यों में श्रद्धा दवाती है। व्य- 
बहार में सत्यवक्ता सज्जन के वचनों में भा श्रद्धा हेती है, वह व्यव॑- 
हार के निमित्त की होती है। सुमुक्षुओंको श्रवण, सनन और निदि- 
ध्यासनके पश्चात्‌ खरूपकावोध प्रत्यक्ष दाता है यहजिसका विपय 
प्रत्यक्ष होसकता है ऐसी श्रद्धा है ओर लोकिक पदार्थोका भी देश काल 
योग्यता के अनुसार श्रत्यक्ष होना संभव है यह श्रद्धा भी ऊपरं 
के समान है शासत्र के कथन के अछुसार स्वर्ग में भाग ऐश्व्य 
आदिक का जानता दूसरे प्रकार को श्रद्धा है। किसी को भी: 
इस जिंदगी में उस विपय का प्रत्यक्ष नंहीं है संकता।.. 


अश्रद्धा:--ऊपर श्रद्धा के लक्षण दिखलाये हैं. इनसे विप- 
५ ४ 86 बिक 3०4 
रीत अभ्रद्धा है। कोई संपूर्ण, अश्नद्धा.को धारण नहीं कर ,सकता 
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ऐसों का निवाह ही नहीं देगा | परम पद प्राप्ति के प्रयत्ञ में जे। 
श्रद्धा रहित है उसका कभी भी कल्याण नहीं हे! सकता विश्वास 
का न करता अश्रद्धा है। अश्रद्धा और श्रद्धा के बीच में की, 
संदेह वत्ति दाती है । ' 


धृति धैर्य को कहते हैं। शारीरिक और मानसिक दुःख में 
विचलित न होना-धैये को धारण किये रहना धृति कद्दलाती 
है. हिम्मत का टूट जाना अधृति है तुपष्टि को धारण किये रहना 
ओर इनस विरुद्ध प्रसंगों में तुष्टि को छोड़ना नहीं उसे धृति 
क़हते हैं। मनुष्य की कीमत धृति से है जिसमें अधिक धृति 
है वही सामथ्ये वाला कहा जाता है जिससे धरति धारण 
की जाती है ऐसे लौकिक ध्येय अनेक हैं इसीस उनसे हुई ध्ृति 
भी अनेक प्रकार की होती है।परमार्थ खरूप सब किसी का 
एक है | उसीसे उसके अवलंबन से घृति भी एक है और सर्वो- 
त्तम अंतिम धृति है इससे सव प्रकार से विरुद्धतावाली बृत्ति 
को अध्वुति कहते हैं चाहे लौकिक है| या पारतौकिक | 


ही लज्ञा को कहते है। लज्जित कर देने वाली वृत्ति का 
नाम “ही” है| किसी दोप के कारण से अथवा व्यवहार में 
अनुचितपने से कार्य है| जाने के पश्चात्‌ मन की ग्लानि युक्त 
संकुचित स्थिति का दवेना ही! है।लज्णा कार्य को अयुक्त 
सममभने से प्रसन्नता रहित होती है। लोग जिसे शर्म करते 
हैं. वह लज्जा है। मन को छुपाना शरीर था शरीर के अंग को 
छुपाना लजा है । 


धी-च्चुद्धि को कहते हैं, जे! पदार्थों के घोध का निम्चय 
कराने वाली है, निश्चय उसीका स्वरूप है। उसीको जीव भाव 
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से कत्ता कहते हैं और यृत्ति में फंरण होतो है। जीवके व्यक्ति 
की सिद्धिअसिद्धता बुद्धि से होती है। संसार की विभिंन्नता सुंखे 
दुःखादिक फा एथक थोध बुद्धि से होता है यह बुद्धि भी मलीने 
शुद्ध, मोटी सूक्ष्म तीत्र आदिक भेद से अनेक प्रेकार की हे।ती 
है। यह संशय वृत्ति से विरुद्ध है। 





भी--भय, दहशत, जिससे डर लगता है ऐसी बृचि को 
भी! कद्दते हैं। किसी प्रकार की हानि हे अंथवां हानि की 
संभावना हा तव घबरा जाना-चौंक जाना अधिक है। तो वेहे।!श 
हे! जाना जिस पृत्ति से होता है वह 'भी! है। उरने का विपय 
सच्चा ही अथवा मिथ्या हे। जिस क्षण में विचार से युक्त हों 
अथवा विचार करने का अवकाश न भिला हा, जब सच्चा 
सममा जाता है तब घबराहट जिससे है। यह भी! है । देहां- 
सक्ति-देदाध्यास अहं और मम से और अनेक जन्मों के किये 
हुए अनुभव के संत्कार जे अग्रत्यक्ष में होते हैं उनसे 'भी? बृत्ति 
तीत्र है जाती है। संघारी कोई भी मलुष्य-प्राणी श्रयज्ञ करते 
हुए भी 'भो' बृत्ति को छोड़ नहीं सकता। जीवन्मुक्तों को भी 
संसार को अवस्ा में भी! ब॒र्ति उदय हो जाती है जे। विचार 
से शान्त हद जाती है | 


नोदेति नास्तमेत्येषा 
नवृद्धि याति नक्षयम्‌ | 


स्वर्यां विभाव्यधान्यानि | 
भासयेत्‌ साधन विना .॥५॥ 
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अथ;-यह चिति (आत्मा ) न उदय होती है, न अस्त 
होती है, न वृद्धि को श्राप्त होती है और न क्षय को भ्राप्त होती है 
खयं प्रकाशित होती है और साधत्र विना दूसरों को भी श्रका- 
शित करती है। 


विवेचन । 


जो द्र॒ष्टा ही द्रष्टा है वह चिति है उसको ही आत्सा कहते हैं 
इसका उदय और, अस्त नहीं होता, जैसे सूय लोगों को श्रातः- 
काल में उदय होता और सायंकाल में अस्त होता माहम पड़ता 
है इस प्रकार का आत्मा नहीं है अथवा जन्म और मरण से 
रहित है। उत्पन्न होना और नाश होना उसका वन नहीं सकता, 
जैसे ढूंठ से लेकर त््मापयंत के सव श्राणी पदार्थ उसप्न होते हैं 
और नाशको प्राप्त होते हैं. ऐसा आत्मा नहीं है. और सम्पूर्ण 
प्रदार्थ जैसे वृद्धि और ज्ञयधर्म वाले हैं--बढ़कर नाश को प्राप्त 
होते हैं. ऐसा आत्मा नहीं है। तब आत्मा कैसा है ? उसीके 
उत्तर में कहते है कि खयं प्रंकाश रूप है, जिसका स्वरूप ही 
प्रकाश है, जो अपने आप प्रकाशित होता है और श्रन्य को भी 
.  अकाशित करता है । दूसरों के प्रकाश करने में भी उसको किसी 

का सहारा लना नहीं पड़ता, विना साधन ही प्रकाश करता है। 
वह नित्य होने से उसका प्रकाश भी नित्य है इससे ही वह उदय 

उस्त से रहित है। अजन्मां खरूप होने से उत्पत्ति, वृद्धि 
विकार और नाश से रहित है। उसको कार्य की पृथकता की 
सिद्धि करना नहीं है इससे सबका एक साथ पकाशमे चाला है। 
उसकी सत्ता में ओर कोई नहीं है. न पथकता 


को कक है। सब व्यवहार 
उसीमें अध्यस्त है). बारंतविक न होते हुए. जिसमें दोखे वह 
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उसमे अध्यस्त कद्दा जाता है। इस व्यावहारिक सत्ता में भी 
प्रकाश पारमार्थिक सत्ता का ही है । परमपद में, तीनों शरीरों में, 
व्यावहारिक पदाथों में और भ्रांति आदिमें उसका प्रकाश ज्यों 
का त्यों ही रहता है। अवस्था वाला अवस्था के पदार्थों को जाने 
अथवा न जाने, अवस्थान्तर को स्प्रति से जाने अथवा न जाने 
यह सब भेद-प्रिकार पदार्थ और जानने बालों का है खयम 
प्रकाश आत्मा तो अखंडित प्रकाशता ही है । 


एक योगी योग के अभ्यास में बहुत बढ़ा हुआ था, योग 
क्रिया द्वारा हाने वाले अनेक प्रकार के संयर्ों को भली प्रकार 
ओऔर जल्दी स कर सकता था, अनेक व उससे इस क्रिया में 
व्यतीत किये थे, वहुत प्रकार की सिद्धियां प्राप्त करली थीं, लोगों 
में महान्‌ सिद्ध कहलाता था, दूरदर्शन दूरअ्वण अन्तर्ध्योन और 
परकाया प्रवेश आदि कार्य उसका सहज खेल था, समाधि कई 
दिन तक लगा लेता था, धगश्वर्य तो यह था कि ऐसी योग 
क्रियायें जानने वाला होकर आत्म ज्ञानसे रहित था।' अपने 
आत्माकों नहीं जानता था कई वर्षों तक सिद्धियों फे चमत्कार 
में लगे रहने के पश्चात्‌ सिद्धियों की तरफ से रुचि हट गई। 
अन्त करण शुद्ध होने, से यह विचार हुआ कि में योगी हैँ. इसमें 
शक नहीं है परन्तु जो लोग महात्मा कहलाते हैं, त्याग से रहते 
हैं और शांत चित्त वाले होते हैं. ऐसा में क्यों नहीं ? योग की 
क्रियाओं ने भुझे अशांत और दुःखी केर डाला है, सब कुछ 
, ऐश्वर्य प्राप्त होते हुए भी अशांत हूँ । वे महात्मा लोग मेरे. समान 
सिद्धियों को प्राप्त किये हुए नहीं है, फिर भी वे शांत और पसन्नः 
दीखते हैं । सुखपूर्वक जीवन व्यतीत कर रहे हैं पा ।व- |, तब क्या; 
म्रेरी योगकी , सब क्रियाए' निष्फल हैं। योगसें शांति..होती है 
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ऐसा कोई कहे अथवा खयम्‌ महा ही 'आकर कहे तो भी मं 
अपने अनुभव से कद सकता हूँ फि यह कथन गलत है। योगसे' 
शांति होती हो तो मेरे को अवश्य होनी चाहिये। 


ऊपर के अनुसार विचार ने उसे व्यप्र किया जहां जहां 
महात्मा सुने गये थे वहां जाने लगा और किस प्रकार शांति प्राप्त 
हो यह पूछने लगा। महात्मा लोग भी यह समर्थ योगी है इस प्रकार 
उसे जानते थे। कई महात्मा, योगी की अधिक प्रशंसा करते हुए 
कहते थे कि आप हमसे कई दरजे अधिक हे हम आपको 
क्‍या उपदेश दे सकते हैं ? दम तुच्छ हें हम कुछ नहीं जानते 
ऐसा कह कर टहला देते थे। योग के अमिमान से भरा हुआ 
होने के कारण से कई सच्चे महात्माओं ने भी योग्य अधिकारी 
न समम कर उपदेश व्यर्थ जायगा जानकर युक्तिपृवंक वचन 
कह कर उसे टहला दिया । 


इस समय में योग की क्रिया उसके समान दूसरा कोई 
करने वाला दीखता नहीं था इसीसे अभिसान वाला अवश्य 
था परन्तु शांति होती नहीं थी इसीसे अभिमान भो ढीला 


पड़ता जाता था ओर शांति की चाहना दिन पर दिन वड़ती 
जाती थी.। - 


जिस अकार योग की क्रियायें उसने द॒दृता से की थौं और 
उनके निंमित्त अनेक कष्ट भी भेगे थे इस प्रकार ही शांति 
प्राप्त करने के प्रयत्ञ में लगा। कई खातों पर जाने से, सम्तोंसे 
मिलने से काय होता हुआ न देखकर भी निराश न हुआ, 
सन्तों की खोज में भ्रमण करता ही रहा । जद छिसी सान. पर 
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टिके तब एकांत में चैठ कर शांति के ऊपर भी संयम करने 
लगा, आश्रय यह था कि संयम से भी जैसी शांति भह्दात्माओं 

' में वह देखता था ऐसी उसे प्राप्त होती नहीं थी, जैसे रोगी अनेक 
वैध, डाक्टर और हकीमों की औपधि लेते हुए भी जब रोग 
निवृत्त नहीं होता तव भी औपधि करना छोड़ता नहीं है वेसे 
श्रशान्ति रूपी रोग की औषधि लेने के लिये संतों के पास जा 
रहा है कोई औपधि देते थे तव भी उसछा रोग निवृत्त नहीं 
होता था । 
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प्रथम-जिन मद्दात्माओं ने उसे प्रशंशाकर निकाल दिया था 
रन्दीं में के एक महात्मा के पास वह फिर से पहुंचा। सब स्थान 
और सब महात्माओं के पास घूमने से उसे निम्धय द्वोगया था 
कि मेरा कार्य होगा तो सच्चिदानन्द ख्वामी के पास दी होगा। 
अब में धरना देकर उन्हीं के पास पद्ूगा और अब कहीं नहीं 
जाऊ गा, यदि शान्ति प्राप्त म हुई तो प्राण त्यागूगा परन्तु यहां 
से हटगा नहीं। खामी अपने स्थान पर टिकने नहीं देंगे तो 
उनके सामने मार्ग पर द्वी पड़ा रहूंगा । ह 


सशच्चिदानन्द खामी एक स्थान में एकान्त में रहते थे। योगी 
ने उनके पास जाकर नप्नतापूर्वक विनती की “हे महात्मन्‌! मैं 
सव स्थानों पर घूमकर अन्त में आपके शरण में आया. हूँ। में 
तुच्छ हूँ, अचोध हूँ । आज तक मेंने जो योग के अभ्यास का 
परिभ्रम किया है वह व्यथ गया है। आप सुमे जानते हैं।. में 
प्रथम आपके : पास आया था तब आपने मेरी प्रशंसा करके 
मुझे टहला दिया थो। अब मैं आपके पांस से जाने बाला-नहीं 
हूँ ।आप शान्वि का सच्ा मार्ग सुमे-दिखलांइएं। मदि आपके 
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बिक ऐ ०१ होने क्र 
उपदेश के योग्य मैं नहीं हैँ तो मुके उपदेश के योग्य द्वोने के 
लिये जिस २ क्रिया और गुण की आवश्यकता हो सो बताइ५, 
में उसका आचरण करके योग्य वनूंगा ।” 


खामी बोले:--है योगिराज आप यद्द क्या कहते हो १ आप 
खयम्‌ समर्थ हों। आपको उपदेश क्या? आप में कॉनसी 
योग्यता नहीं है. ९ 

थोगी बोला:-महाराज में दुखी हूँ, मुझ पर कृपा करिये 
मेरी सामथ्य भाड़ में गई, उसने तो मुभे अधिक से अधिक 
टुःखी किया है। सब लोग तो तुच्छ इन्द्रियों के भोग में लगे 
रहते हैं मेरी इन्द्रियां दिव्य हैं, अग्नतिबद्ध व्यवद्ार करती है वे 
ही मुझे चहुत दुःख दे रही हैं। जगत्‌ के और लोग तो इन्द्रियों 
के थोड़े प्रिषय में फंसे हैं, में उनसे हज़ार गुना फंसा हुआ हूँ | 
अब मेरे को यह फांसी स्पष्ट माल्म होती है। में सबको छोड़ता 
हूँ मुमे आप संसार और उसकी सिद्धियों के जाल से हाथ पकड़ 
कर निकालिये में शांति चाहता हूँ । 


स्वामी ने समझ लिया कि अब उसके दोप धुल गये हैं। 
प्रथम आया तब अभिमान से युक्त था अब अभिमान रहित 
हंआ है, शांतिकी प्यास भी पूर्ण लगी है, दीन भावसे अत्यन्त ढु:खी, 
व्याकुल होकर शरण में आया है, उसे सच्चे मार्ग में प्रवृत्त करना 
चाहिये । योगी से चोले आज से तू सिद्ध थोगी नहीं है, में तेरा 
नाम साधक रखता हूँ | जब तू मेरी शरण में आया है, भेरा 
शिष्य होता है तब तो मैं जिस प्रकार कहूँ उसी प्रकार तुमे 
वत्तेना द्वोगा। अपने भाव को देश निकाला कर देना होगा । 
सिद्धियों का मन से भी ख्याल करना नहीं और अधिकारी के 
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लक्षणों से युक्त रहना हागा। यह सब वात तुमे कबूल हो तो 
कुछ रोज के वाद योग्यता देखकर उपदेश करूंगा | 


साधकः--महाराज अब मेंन योगी रहा न सिद्ध रहा 
आपने मुझे साधक वनाया है। साधक आपका शिष्य है । 
जिस प्रकार आप आज्ञा करें दास उसे करने को तय्यार है । 
इस अधम को आपने वढड़ो कृपा करके शिष्य के स्थान पर 
स्थापित किया है। अब मुझे पूर्ण निश्चय होगया है कि जिस 
शान्ति की खोज में में दूर २ भटकता रहा, अब वह शान्ति दूर 
नहीं है। आपके समीप आने से, आपकी कृपा दृष्टि के मधुर 
बचन श्रवण करने से भेरी बहुतसी अशांति-व्य्मता निवृत्त 


होगई है । 


साधक कुछ समय तक खामी के पास टिका, हृठ योगी 
होने से हठ करने में प्रवीण था। जिस प्रकार उसने कथन 
किया था उसी श्रकार वर्तता रह् ओर उसको श्रद्धा “खामी 
में पूर्ण थी, अंतःकरण भी आज्ञाकारी था ओर अधिकारी के 
लक्षणों से युक्त देखकर खामी ने अपने पास बुलाया और 
बोलेः--- कह ह 


ह 


साधक तू अब शुद्ध हुआ है। तुमे शांति श्राप्त करने की 
इच्छा है। जब तक खरूप का बोध नहीं होता तब' तक यांग 
की हजारों क्रियायें करने पर भी शान्ति नहीं होती, यही , तेरा 
हाल है। तुमे आत्मवोध होते ही पूर्ण शान्ति प्राप्त हों जायगी 
तू योग समाधि का, अभ्यासी है थोड़े में ही समक कर खरूप 
को प्राप्त होगा। वड़ा आाश्नय् है ! तूने योग क्रिया में अत्यन्त; 
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३९जकरय, 


परिश्रम किया परन्तु खरूप का बोध न हुआ। कारण कि 
तू अन्तःकरण से मलीन था, अब मेरे उपदेश से अवश्य बी 
होगा। श्रवण करः-- 


आत्मा उदय और अस्त से रहित है इसका समाधि में तैने 
प्रत्यक्ष किया है परन्तु यह ही आत्मा है. ऐसा ज्ञान नहीं होने 
से अशान्ति है। जे! समाधि को नहीं जानता उसे तो अनुमान 
से काम लेना पढ़ता है। अविया और अविदा के कार्य का 
बाध करके आत्मा समझा जाता है वत्त में खिति होने से ही 
प्रत्यक्ष होता है। होते हुए--दीखते हुए जिनका बाघ करना है 
उत्त सबका आप ही आप वाध हो जाता है। इससे समाषि 
करने वाले को थोड़ा समझा देने से अपरोक्त बोध हो जाता 
है । तुके समाधि की खिति मालूम है। समाधि के समय में 
मैं समाधि करने वाला हैँ ऐसा बोध नहीं रहता और अट्वैत 
सरूप ही हो जाता है । सुपुप्ति के समान जड़ता भी नहीं रहती 
समाधि का और सुपुप्ति का भेद तुझे मालूम हो गया है। सुषुष्ति 
में सो जाता है, समाधि में सोता नहीं। जाम्रत, खप्त और सुपुप्ति 
से यह बिलक्षण है वहां जे। है सो असुभव खरूप है, शांवि- 
खरुप है, वहां में तू आँधेरा प्रकाश आदि लौकिक नहीं है और 
ज्ञा है सो द्वी आत्मा है ऐसा जान | 


साधकः--सम्राधि का वर्णन आपने ठीक किया है परन्तु 
वहां आत्मा है यह केसे जाना जाय वहां तो भुमे अपना भीं 
पता नहीं है तो में आत्मा को कैसे जानू' ९ 


खामी:--यद्दी तेरी मूल है तू और तेरा आत्मा दो नहीं 
हैं तू दी आत्मा जब देखने पाला बना, तब दीखने बाला. आत्मा 


| 


धाकय छुधा [ १६ 


3७५/१७-/५ #% ४९ //९४९#+९ + ९: 2१३./*९, ०५ #०५ ८०९ /#९, /९ /९, /'९५/९ #९५.#९/१९ 2९५९५ ८९ ४ /६। 





#५३९२९४५/९ 2५ 2९३९ /#५ #% /९//५६ :९//७, 


ओर कहां से आवेगा। तू अपने शरीर में रहे हुए चेतन्य के 


०० किक 


इुकड़े को में समझ रहा है। वास्तविक तू चैतन्य का टुकड़ा 
नहीं है प्रत्येक ठुकड़ा-व्यक्ति अविद्या उपाधि से है समाधि 
में वह निइत्त हो गई है इसी से तुमे अपनी अविद्याकृत 
पृथकता नहीं दीखती वहां एक रस शुद्ध खरूप है वही तेरा 
आत्मा है। समाधि में कुछ नहीं है में तू आदि भी नहीं है यह 
ऋदना ठीक है क्योंकि जितना कुछ है वह सब अविद्या का है 
वहां खरूप में अविद्या कहां ? कुछ न होते हुए जो अनुभव है 
बही तेरा आत्मा है पथकता को छोड़ते हुए वहां का अनुभव 
तुझे है वही तू आत्म खरूप है| बोल, क्या तूने अपने आत्मा को 
जाना १ 


साधकः--वहां अनुभव है धही आत्मा है ऐसा में जानता 
नहीं था, जब वही आत्मा है तब उसमें जानने का क्या ? मेंने 
इजारों वार समाधि में उस खरूप॑ को प्राप्त किया है। उसको 
में आत्मा नहीं जानता यह दी मेरा अज्ञान है क्‍या इस अज्ञान 
से हो शांति होती नहीं थी ? 


खामीः-जगत्‌ के पदार्थों के जानने में ओर आत्मा के 
जानने में अन्तर है। जगत्‌ के पदार्थ जानने वाला, जानने की 
वृत्ति और जानने का पदार्थ इस भ्रकार त्रिपुटी में जाना जाता 
है और आत्माकों जानने के समय में तो ज्ञाता-ज्ञान और ज्ञेय 
सब आत्म खरूप हैं. इसीसे आत्मा को जानते हुए भी नहीं 
जानते | न जानने स ही आत्माका निश्चय नहीं होता, इसलिये 
यह दी आत्मा है, ऐसे जानने की आवश्यकता है उसमें सुख 
दुःख अशान्ति नहीं दै आरंति से दी सुख दुःख मानते हैं, ठीक २ 
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समम जाते हैं. तब अशांति नहीं रदतो' पूर्ण शांति होती है। 
अब बोल इस आत्माका क्या कभी उदय और अस्त होता है ९ 
समाधि में जो तत्त्व है उसका कभी उत्पन्न होना नहीं होता | जो 
प्रथम न हो और पश्चात्‌ हो उसको उत्पन्न होना कहते हैं. और 
फिर न रहे उसे लय कहते हैं समाधि में अनुभव तत्तत (शआत्मा) 
समाधि हो या न हो तब भो ज्यों का त्यों रहता है। जाम्मत, खनन 
अथवा सुपुप्ति में समाधि नहीं होती | समाधि का होना ने होता 
मनके धर्म हैं । तत्त्व में ऐसा कोई भेद नहीं, एकसा 
है | वृद्धि और ज्ञय रहित है तूने कई चार समाधि लगाई 
है सब में अनुभव एक ही प्रकार का था इसीसे विकार से 
रहित है । 


साधकः--आपके समझाने से यह समम में आ गया फि 
समाधि सें प्रत्यक्ष अनुभव होता है वद्दी आत्मा है। उदय और 
अस्त से, वृद्धि और क्षय से रहित है। परन्तु वह 


र क हां प्रकाश कहां 
है वहां तो प्रकाश और अंधेरा दोनों ही नहीं तव शास्त्र और 
महात्मा लोग उसे खय 


प्र ्रकाश और सब को प्रकाशित करने 
चाला क्यों कहते हैं ९ 


अर हु ७ 0 

जामी:--जैंसा अकाश तू जगत्‌ में देखता है वैसा भोतिक 
अ्रकाश आत्मा का नहीं है इसीसे तू कहता है कि प्रकाश कहां 
हे ! तुमे समाधि में जे अनुभव होता है वह बिना प्रकाश कैसे 
होगा, इसीसे ही वह प्रकाश खरूप है रेध हूँ 
है वह अकाश : । सिश्षता रहित बोध हीं 

उसका प्रकाश है, इ्सॉस जय प्रकाश कहा जाता है। उसमें जे 
प्रकाश है बह दूसरे में स आया हुआ नहीं है। जैसे मट्ठी मट्टी 
हो खरूप है ऐसे आत्मा प्रकाश' खरूप ही है। जेसे मिसरो 
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+िठास खरूप ही है, मिठास को हटा देने से मिसरी नहीं रहती; 
इसी प्रकार आत्मा खथम्‌ प्रकाश है, जैसे मिसरी में मिठास 
खतः हैं, दूसरे से आई हुई नहीं है ऐसा आत्मप्रकाश है । 
आत्मा का दूसरा के प्रकाशित करने में अन्य कोई साथन की 
भी आवश्यकता नहीं है वह सब को ही प्रकाश देता है। प्रकाश 
की भिन्नता और न्यूनाधिक का हेतु अविद्या और अविद्या का 
फाय रूप संपूर्ण उपाधि है। वह स्वतः सामान्य प्रकाश देता 


साधकर:--आत्मा का प्रकाश सूथ के समान कोई अधिक 
प्रकाश होगा ऐसा में समकता था। अनुभव ही खथम प्रकाश 
हैं यह आपके कहन स समझा ओर भिन्नता ओर त्रिपुटी का 
भी निषेध इसीसे समझने में आया कि आत्मा उदय अस्त से 
रहित हैं, वृद्धि और ज्ञय से रहित है, खयम्‌ प्रकाशित होकर 
साधन चिना अन्य को भी प्रकाशित करता है यह सब लक्षण 
ठीक ठीक उसी में मिलते हैं इतना ही नहीं विचारने से शासत् 
की सच विधि और निषेध रूप वाक्य भी ठीक ठीक लग जाते 
हैं अब में आत्मा को ठीक समझ गया हूँ अव आप वताइये 
कि ऐस आत्मा को जानने से शांति किस प्रकार होती है ? 


- खारमी:--जत्र तूने आत्मा कों जान लिया है तब इसके 
सिवाय जा कुछ अन्य हे वह मृग ठृष्णा के समान देखन में व्य- 
बहार में आते हुए भी मिथ्या ही है, जब मिथ्या समझ लिया, 
तब उसी में काम, क्रोध, लोभ, मोह आदि केसे हो ? आज है 
कल नहीं, कण क्षण में बदलने वाले हैं. उसमें आत्मा की कोई 
लाभ हानि नहीं है तव अशान्ति केसे हो? आत्मा व्यक्तित्व 
रहित है यह समाधि में तुके खतः अनुभव है व्यक्तित्र भ्रांति 
है व्यक्ति में ही सुख, दुःख, लाभ, हानि, मेरा, तेरा, लेता, देन 


कसम सन 
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सम्पूर्ण है, संसार है। व्‌ व्यक्ति नहीं तब व्यक्तिका विकार तेरे 
में कहां से ? इस प्रकार के विवेक से और आत्मतृप्ति से।पूर्ण 
शान्ति हो जाती है । तेरे खरूप में कभी भी विकार नहीं है. ऐसा 
समझ कर उसीमें टिक जाय तो शरीर होते हुए भी शरीर, मन 
ओर इन्द्रियां आदि के विकार से अशान्ति को प्राप्त नहीं हो 
सकता । स्वरूप के वोध में दी पू " शान्ति है। विचार ओर 
देख, तेरे में अशान्ति कहां है. ९ 


साधक:--विचार करके ह॒पित होते हुए वोला--अहा हा ! 
मेरे में अशान्ति का लेश भी नहीं है। में पूर्ण शान्ति का समुद्र 
हूँ। मेरी कितनी मूजता थी में शान्ति खरूप में अशान्ति को 
देखता था धन्य हो | धन्य ही ! कितनी सद्दज वात है, जब तक 
मेरी समम में नहीं आया तब तक व्याकुल था | अब में अपनी 
मूर्ता पर हँसता हूँ।हे योग ! तेरा वहुत परिश्रम उठाते हुए 


# 


भी तूने मुझे शान्ति श्रदान न की | जय हो सब्चिदानन्द स्वासी 


की ! महाराज की कृपा से सहज उपदेश में ही अनन्तकाल के 
चले आये हुए सस्पूरो संकट दूर हो गये । 


५३ 


/ 


|“ 


स्वामीः--साधक ! योग ने भी तेरी बहुत मदद की है। प्रथम 
सिद्धियों को श्राप्ति से तू अधिक अहंकार में आ गया था अब 
अभिमान के टूटने से अन्तःकरण की शुद्धि होते ही तू शान्ति 
की चाइना करने लगा। तेरा अन्तःकरण योग के प्रताप से ही 
जल्दी शुद्ध हुआ है इसीसे जल्दी समझ गया है । तेरा योग 
परत्रह्म से होता था परन्तु किसका योग होता है उसका ज्ञान न 
दोने से फल नहीं होता था | तेरे में सब मसाला तय्यार था' 
मात्र दियासलाई लगाने से ही ज्ञान दीप प्रकट हो गया है अब 
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तू पूरी शान्ति से आप्त काम होकर विचर। तेरे शिष्य भाव से 
' तुमे कृताथ किया है । 


चिच्दाया 5 बवेशुतो बुद्धो 
... भानं पीस्तु दिया स्थिता । 

एकाहंकृृति रन्‍्या स्पा--- 
दन्तःकरण रुपिणी ॥%१॥ 


अथः--बुद्धि में चिति की छाया के प्रवेश से ज्ञान होती 
है, बुद्धि दो प्रकार की हे एक अहंकार रूप और दूसरी अन्‍्तः- 

फरणरूप । . 

आत्म तत्त्व का सुलभता से बोध होने के निमित्त वेदान्ता- 
चायों ने जे। प्रक्रिया वांधी हे उसमें पदार्थ की तीन प्रकार की 
सत्ता को कायम किया है। पार्माथिक सत्ता, व्यवहारिक सत्ता 
ओर प्राविभासिक सत्ता उसको आभासचाद कहते हैं। अवच्छेद 
चाद, अजात बाद आदि वादों में मुमुक्षुओं को सममने के लिये यह्‌ 
चाद्‌ सुलभ है और भाष्यकार ने उसीका ग्रहण भी क्रिया 

है। . 

. परव्रद्म के सिवाय और कुछ भी किंचित भात्र नहीं है इस 
अल्ुभव को पारमा्थिक सत्ता कहते हैं । इसमें त्रिपुटि नहीं है 
इसीसे ज्ञाता, ज्ञान और शेय का भेद नहीं है | व्यंवहारिक और 
प्रातिभासिक पदार्थों का अभाव है। यह अमेद-अ्वेत खवरूप 
आर खयम प्रकाश रूप है सश्चिदानन्द होते हुए भी-सत््‌ चित्त्‌ 
आनन्द का प्रथक्‌ २ बोध नहीं होता । बोध करने वाले की प्ृथ- 
कता नहीं कैती । तत्त खरूप है यथार्थ अवाधित है । माया और 
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अविया और. उसके देश, काल आदिक के भेद का वहां पता 
नहीं है यह पारमाथिक तत्त होने से पारमाथिक सत्ता कही 
जाती है । 


जिसमें सब प्रकार का व्यवद्वार चलता है ऐसी अवस्था चाहे 
इस लोकमें हो, चाहे रवग लोक में या चाहे अह्मलोक में हो, 
यह सब व्यवहार रूप होने से व्यवह्रिक सत्ता कही जाती है 
यह संपूर्ण ब्रह्मांड का व्यवहार खरूप है। में तू बह लेकर सब 
भिन्न व्यवहार का हेतु है।. जन्म सरण बंध सोज्ष सब इस 
सत्ता में है। 


प्रातिभासिक सत्ता जिसे लोग व्यवहार में आ्रांति कहते हैं, 
जो व्यवहार में भूठा होता है। व्यवहार का-- पदार्थ नहीं होता 
और पदार्थ मालूम होता है. उसे प्रांतिभासिक सत्ता-कहते हैं । 
यानी संसार पारमाथिक सत्ता की अपेक्षा से मिथ्या है ओर उस 
मिथ्या में भी जो मिथ्या है. वह प्रातिभासिक होता है। जैसे 
रस्सी में सपे अथवा खप्त के पदार्थ । 


पदार्थ के अलुसार ज्ञान द्वोता है, जिस सत्ताका पदार्थ होता 
है ज्ञान भी उसी सत्ता में होता है; इस अ्रकार से ज्ञान भी तीन 
प्रकार का है। पारसाथिक ज्ञान व्यवहारिके ज्ञान और प्राति- 
भासिक ज्ञान | . है. 8 + 


पारमायिक सत्ता का ज्ञान; ज्ञान खहप होने से ज्ञाता, ज्ञान 
"और शैय रूप त्िपुदि से रंहित होता है इससे ज्यवहारिक सत्ता 
के। ही मुख्य मानने वालों की समझना कठिन होता है बे लोग 
जिस प्रकार के ज्ञानकों समभते हैं. बैसा 


३ 9 पु हीं न पारमायिक च्त्ता का 
ज्ञान न होने से वे उसको ज्ञान नहीं कहते । ज्ञानका अर्थ चैतन्य 
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है, प्रकाश है और भिन्नता रहित एक सामान्य रूप है ऐसा ज्ञान 

ज्ञानी पुरुषों को खरूप में होता है। सामान्य मनुष्य इस ज्ञान 
खरूप को नहीं जानते इतना ही नहीं अन्य शास्रकार भी उस 

, ज्ञानकों चैतन्य कद्दने में हिचकते हैं और आत्मा को जड़ कहते 
हैं। वे लोग विशेषता वाले, प्रथेंक भान कराने वाले त्रिपुर्ट 
युक्त ज्ञान को द्वी ज्ञान कहते हैं। पारमार्थिक सत्तामें' यह भेद्‌ 
युक्त नहीं है। पारमार्थिक ज्ञान तो ज्ञान खरूप है अमेद ओर 
खयम प्रकाश है | 


दूसरा व्यवहारिक सत्ता का ज्ञान, ज्ञाता ज्ञान और शेय की 
त्रिपुटि युक्त होता है। पदार्थ प्रत्यक्ष हो अप्रत्यक्ष हो "अथवा 
स्मृतिजन्य हो, इन्द्रिय सहित अथवा इन्द्रिय रहित अन्तःकरण 
की वृत्ति से भ्हण किया हुआ ज्ञान होता है जो चिदाभास के 
प्रकाश से प्रकाशित होता है। जब अन्तःकरण की धृत्ति का 
सम्बन्ध शरीर के आंतर सुख हुःखादि से सीधा होता है. इन्द्रियों 
द्वारा नहीं द्वोता तब साक्षी का प्रकाश होता है 'चिदाभास के 
प्रकाश का उपयोग नहीं होता तो भी व्यवह्यरिक सत्ता का ज्ञान 
कहा जाता है। सब लोकों में व्यवहारिक सत्ता का ही ज्ञान-होता 
है, उप्तमें पदार्थ की भिन्नता, भिन्नता का ज्ञान और ज्ञानका करने 
वाला भिन्न होता है. यह ज्ञान उत्पत्ति और नाश वाला होता है 
और पारमारथिक ज्ञान की अपेक्षा से अज्ञान कंहंलाता, है। 
अध्यात्म बोध का विशेष ज्ञान भी इसी' सत्ता में होता है' परन्तु 
विशेष अज्ञान का नाश करने वाला है। विशेष ज्ञॉनि की विषय 
न्रह्म होता है और अज्ञान का विपय अविया है-इतना अन्तर है । 


पारमाथिक सत्ता के ज्ञानरूप ज्ञानम केवल खयम्‌ प्रकाश 
* होता है और व्यवह्ारिक ज्ञानमें खंथमू प्रकाश के प्रकाश “सहित 
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बुद्धिमें पढ़ा हुआ चैतन्य का आभास भी होता है। बुद्धि परि- 
छिन्न-है इसीसे उसमें पड़ा हुआ आभास भी परिदिन्न है, और 

पदार्थ भी परिछिन्न है इससे उसका ज्ञान करने में वह सम दती है, 
बुद्धि चिदाभास के प्रकाश में ज्ञान करती है। खरूप के बोध में 
ओर सुख दुःख के ज्ञान में साक्षी का प्रकाश है परन्तु वह 
बुद्धि हे वृत्ति से ही ज्ञान होता है, इससे व्यवह्यर्कि सत्ता 
में दी हे । 


तीसरा प्रातिभासिक सत्ताका ज्ञान है उस ज्ञान में आत्माका 
सामान्य प्रकाश होता है ओर अविद्या की ध्रृत्ति स पदार्थ का 
अहण होता है।* कईे कारण से चिदाभास होते हुए भी अपना 
प्रकाश त्हीं कर सकता और व्यवहारिक सत्ता के पदार्थ का जब 
आवरण से ठीक बोध नहीं होता तब अज्ञान में क्षोभ होकर 
अविद्या का परिणाम रूप अविद्या की बृत्ति से आश्य, काल्पनिक 
पदार्थ का भान होता है. जो व्यवहार की दशा में मिथ्या सिद्ध 
होता है। व्यवहारिक पदार्थ का बोध अन्तःकरण की वृत्ति से ही 
होता है यहां अन्तःकरण की बृत्ति ओर चिदाभास का अ्रकाश न 
. होने से पदाथे का ज्ञान प्राविभासिक होता है जिसे लोग 
ओन्‍न्ति कहते हैं । 


.. भ्रातिभासिक पदार्थ और उसका ज्ञान दोनों व्यवहार में मिथ्या 
होते हैं । व्यवहारिक पदार्थ और उसका ज्ञान ऐसे ही प्रातिभासिक 
पदार्थ और उसका ज्ञान पारमाथिक में मिथ्या होता है। अज्ञान 
से ने दीखता हुओ भरी पास्माथिक तत्त्व कभी भी भिथ्या नहीं 
होता। समाधि में पारमा्थिक सत्ता होती है व्यवहार में व्यव- 

, दारिक, सत्ता और ख़ज् अथवा आन्ति में प्रातिभासिक सत्ता है। 
सुदुत्ति अधे समाधि कही जाती है वहां भिन्नता न होते हुए भी' 
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पास्माधिक सत्ता नहीं है--अविया युक्त है। त्रिपुटि दीखती 


नहीं है परन्तु सूक्ष्म में है ओर अभाष रूप अज्ञान की वृत्ति भी 
है इसीसे वहां व्यवहारिक सत्ता का अबोध है। 


चैतन्य के आभास को -चित्‌ छाया कहते हैं यह आभास 
जब वुद्धि में पड़ता है तव बुद्धि इन्द्रिय द्वारा सब पदार्थों का 
बोध करने को समर्थ होती है। चैतन्य सव खान में भरा हुआ 
है परन्तु सामान्य बोध का हेतु है। पदार्थ हों अथवा न हो 
किसी प्रकार का हो चैतन्य ,एक रस,ही रहता है जिस प्रकार 
इन्द्रिय के विषय को इन्द्रिय छोड़कर चुद्धि बोध नहीं कर 
सकती इसी प्रकार आत्मा भी किसी का भिन्नता से बोध नहीं 
करता । 


जैसे सूर्य का प्रकाश सत्र खान में सामान्य है तो 
भी पदार्थ की भिन्नता से पदार्थ के प्रकाश में भिन्नता 
जैसे आतशी शीशे में वह्दी अ्रकाश अधिक प्रकाश वाला होता 
है। सामान्य प्रकाश रुई को जलाता नहीं है और आतशी शीशे 
में से हुआ विशेष प्रकाश रुई को जलाने में समर्थ होता है 
इसी प्रकार सामान्य आत्म प्रकाश का भोक्ता के भाव से 
रहित है वही बुद्धि से आभास युक्त द्वोता है तव कर्ता भोक्ता 
जीव द्वोता है यानी आभास से युक्त बुद्धि कतो भोक्ता रूप से 
बरतती है। 

यद्यपि चैतन्य का आभास व्यष्टि अज्ञान में है. परन्तु व्यष्टि 
अशज्ञान का प्रथकू भाव जल्दी सममने में नहीं आता। शासतर- 
कारों ने स्थूल दृष्टि वालों के समझने के लिये बुद्धि में आभास 
का वर्णन किया है, व्यष्टि अज्ञान भी छुद्धि छत ही है कारण 
शरीर में घुद्धि स्पष्ट माढूम नहीं दीती इसीसे बुद्धि में चैतन्य 
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के आभास का कथन किया है। यह आभास युक्त बुद्धि 
दो प्रकार की है, एक अहंकार रूप और दूसरों अन्तःकरण 
रूप। कतो रूप अहंकार और करण रूप अन्तःकरण है। जीव 
की प्रथकता विज्ञानमय कोप में स्पष्ट मालूम होती है इससे वही 
विज्ञान--बुद्धि को भोक्ता अहंकार रूप कही जाती है। ज्ञान 
को करने वाला अहंकार हुआ तब ज्ञान करने के साधन की 
आवश्यकता हुई वह आंतर साधन--करण, अंतःकरण हुआ | 
जैसे घट को जाता अहंकार ने और बुद्धि द्वारा घट जाना गया। 
इस तरह एक ही बुद्धि अहंकार रूप और अन्‍्तःकरण रुप है। 


शंकाः-एक ही बुद्धि कत्तौरूप अहंकार और अन्तःकरण 
रूप करण किस प्रकार होती है ? 

संमाधानः-बुद्धि में पड़ा हुआ चैतन्य का आभास चैतन्य- 
अधि्ठान सहित ही होता है। जब बुद्धि अपने में रहे हुए 
आभास ओर अधिष्ठान को एक करके में हूँ इस प्रकार का 
उज्ञान से निश्चय करती है तब अहंकार रूप होती है। बोध 
करना--निश्चय करना बुद्धि का काय है यह बोध दोनों तरफ 
होता है। जब आत्मा के अज्ञान से आत्मा को अपने साथ 
मिलाकर व्यक्ति रुप से “मैं हूं? ऐसा निश्चय करती है तव यह 
बोध अहंकार रूप है और जगत के पदार्थ का ज्ञान करती है 


तब यह बोध अन्तःकरण रूप है । 


शंकाः-चिदाभास किस को कहते हैं? जो चैतन्य का 
रु २ 
आभास है तो चेतन से भिन्न सत्ता वाली बुद्धि के ऊपर आभास 
किस प्रकार पड़ता है ९ 

समाधान: -चिदाभास चैतन्य का ही आभास है, आभास 
इक कहते है. जैसे कोई अंगूठी में नगीना जड़ा हुआ हो 


; 
; 
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ओर राज्री के समय वत्ती के प्रकाश में हाथ हिले तव नभाने में 
पड़ा हुआ. वत्ती का प्रकाश विशेष रूप से बाहर दमकता 
है-तारे के समान चसकता है आभास इस प्रकार का 
है । चैतन्य: और घुद्धि दोनों की सत्ता भिन्न है। चेतन्य 
पारमाथिक सत्ता का है और बुद्धि व्यवहारिक सचा की है तो 
भी चैतन्य का आभास बुद्धि पर पढ़ सकता है क्योंकि व्यव- 
हारिक सत्ता का आधार पारमाथिक सत्ता है | पार्माथिक 
आधार में बुद्धि आधेय है। जैसे रस्सी की सचा भिन्न है और 
अआंंति से उसमें प्रतीत होते हुए सर्प की सत्ता भिन्न है तो भी 
रस्सी के श्रत्तित् का भाग सप में होता है इसी प्रकार चेतन्य 
का आभास बुद्धिमें हो सकता है । चेतन्य अखंड है और चिदा- 
भास बुद्धिमें पड़ा हुआ द्वोने से चुद्धि की परिछ्िन्नता से परि- 
छिन्न है, बुद्धि मिथ्या होने से उसमें पड़ा हुआ आभास भी 
मिथ्या है । 


शंका:---चेतन्य सत्य सांमान्य प्रकाश घाला है और चिदा- 
भास विशेष मिथ्या प्रकाश वाला क्यों है 


समाधान:--चेतन्य परम तत्त्व है अखंडित है, सम्पूण ह्यांड 
ओर उनके पदार्थों का अधिछान-आधार दै इसीसे ही सामान्य 
है। सामान्य होने से-ही अन्य विशेष मिथ्या चेतल्य का विरोध 
वाला नहीं है । विशेषता घुद्धिकी की हुई है। बुद्धि परिछिन्न होने 
से विशेषता भी ज्णिक और परिछिन्न है जैसे लालटेन में बत्ती 
जल रही है वह प्रकाश सामान्य है उसके ऊपर कांच की चिमनी 
लगाने से बत्ती से अधिक प्रकाश चिमनी के बाहर मालूम होता 
है यह विशेषता कांच की है कांच जिस प्रकार का होगा उसके 
अनुसार प्रकाश की अधिकता में अन्तर द्ोगा। कांच लात; 
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हरा, पीला आदि जिस रंग का होगा उससें पड़ा हुआ प्रकाश 
भी उसी रंग का होगा । अकाश में रंग देखने मात्र का मिथ्या है 
वास्तविक नहीं है, इसी प्रकार चिद्राभास है। सामान्य प्रकाश 
के किरणों को चुद्धि एकत्र करती है इसीसे मिथ्या चिदाभास 
में विशेषता है। 

शंकाः--जिसका आभास होता है पह आभास प्रकाश से 
रहित स्थान पर द्ोवा है । पत्रह्म का प्रकाश सब थ्थान पर है तव 
चिदाभास कहां होगा . 


समाधानः--जिसका आभास हो उस प्रकाश को छोड़कर 
अन्य खान पर आभास हो यहू तियम नहीं है। एक सामात्य 
प्रकाश में ही दूसरा विशेष प्रकाश होता है। सामान्य सहित्त ही 
विशेष प्रकाश होता है। दोनों की सत्ता में भेद होने से ऐसा हो 
सकता है क्योंकि सामान्य विशेष का आधार है दोनों एक सत्ता 


के हों तब भी सामान्य प्रकाश के ऊपर विशेष प्रकाश हो 
सकता है| 


ढाया5हंकार योरेक्य॑ 


तप्ताय/पिण्ड वन्‍्मतम | 
. तद॒हंकार तादात्म्यो 


देहश्चेतन तामियाव ॥७॥ 


3 
.._ 4“जोया (चिदाभास ) और अहंकार को एकता से 
5६ चेंतनता को आप्त होता है। छाया और अहंकार का तपे हुए 
लोहे के पिन्ड के समान तादात््य सम्बन्ध है इसीसे अहंकार 
चतनता वाला अतीत होता है | 
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विवेचन | 


'. “चिदाभास जो छाया रूप है और बुद्धि रूप जो अहंकार है 
वे दोनों एक दूसरे में मिलने से एक ही रूप वाले हो जाते है 
उसमें अहंकार -की और आभास की भिन्नता माछूम नहीं होती- 
तादात्म्य सम्बन्ध होता है। चिदाभास ही अहंकार और अहंकार 
ही चिदाभास इस प्रकार होता है । जैसे अप्नि में लोहे को तपाया 
जाय तब लोहा अप्नि होजाता है और अप्रि की आकृति लोहे 
की होजाती है ऐसे ही चिदाभास और अहंकार की एकता होती 
है इसीसे अहंकार जो अचेतन है वह चेतन होजाता है और 
चिदाभास जो आकृति रहित है. वह अहंकार की आक्षति वाला 
होजाता है। यह तादात्म सम्बन्ध अनिर्वचन्नीय है, उसको 
सच्चा सम्बन्ध अथवां मूठां सम्बन्ध और सच्चा भूठा मिला 
हुआ सम्बन्ध कह नहीं सकते | यह सम्बन्ध सव से 
विज्ञवुण होने से अनिवंचनीय है'। जिसको जीव कहते 
हैं, उसकी सिद्धि इस प्रकार से है कि अहंकार, अधिष्ठान 
(आत्मा) और आभास सद्दित जीव है। जीव तत्त्व से नित्य 
होते हुए भी अनित्य के समान वतंता है, शुद्ध होते हुए पाप 
पुण्य वाला होता है; जीव भाव और जीव भाव के साथ सबका 
वन्‍्ध अनिवेचनीय अविद्या का है वह सम्पूर्ण शुद्ध चेतन्य 
में अध्यस्त है। 


गंगा किनारे एक जंगल में कई ऋषि लोग तपंश्रर्या करते थे, 
जंगल के अनेक प्रकार के फल फूल और कंदों से वे अपना 
निवोह करते थे। यज्ञ उपासना ओर ज्ञान चचो में अपना समय 
व्यतीत करते थे, . वहां से. पांच कोश पर एक बड़ा शहर था 
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वहां के कई मनुष्य यज्ञादिक की सामग्री पहुँचा दिया करते थे 
ओर दर्शन के निमित्त आकर के अन्य प्रकार से सत्कार किया 
करते थे कुछ समय में जंगल भी महान तपोभूमि वन गया। 
देश परदेश में तपोभूमि और तपसियों की प्रशंसा होने लगी 
ओर दशकों की भीड़ होने लगी। जो एकान्तवास करने वाले 
तपखी थे उन लोगों को अच्छा न लगा, वे जन समुदाय से 
अलग रहने को चाहते थे, अधिक लोगों का अपने पास आता 
जाना पसन्द नहीं करते थे ऐसे कई तपख्ली उस खान को छोड़ 
करं कुछ दूरी पर पहाड़ों की तरफ़ गुप्त भाग में जाकर रहने 
लगे और वहां के फल फूल से ही निवाह करने का निश्चय कर 
रखा, शहर की वस्तुयें ओर शहर वालों से सम्पक न रखने 
लगें। वे भिन्न भिन्न प्रकार के जंगल के फलों का उपयोग करते 
थे एक बूढ़े तपल्ली को एक अज्ञात वृक्ष के नीचे एक सुन्दर 
फल मिला उसके खाने से बूढ़ा शरीर युवान होगया। शरीर 
पुष्ट हुआं ओर शक्ति बहुत बढ़ गई, सफेद हुए वाल फिर से 
काले हो गये ओर पांचों प्रकार के विपयों की इन्द्रियां सतेज 
हो गईं, विषयों की लालसा बढ़ गई ऐसा देख सोचने लगा 
* कि यह शरीरादिक का परिवत्तेन केसे हुआ ९ सथ ऋषियों 
ने मिल कर निर्णय किया कि जो फल इसने खाया है 
वह अमरफल था। हम ऋषि लोगों को - ऐसा फल 
खाना न चाहिये हम परमपद्‌ की इच्छा वाले हैं, स्थूल पंच 
भौतिक शरीर मर हो अथवा अमर हो दुःख रुप ही है | 
दूसरे साल उस बृत्ष पर फिर एक फल हुआ उसे भी फल खाने 
वाले ऋषि ने तोड़ लिया परन्तु खाया नहीं एक फल खाने से 
ज्ञधा तेज हे गई थी इसीसे वह दुःखी था उसने 'सोचा थह 


फल राजा को देना चाहिये राजा को खाने के पादर्थ वंहुत होते 
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हैं और सब प्रकार के भोग की सामग्री भी बहुत हाती है। फल 
लेकर राजा को देने के लिये चला भाग में ही रात्री हे! जाने से 
एक पेड़ के नीचे सो रहा ओर फल को पेड़ की जड़ में रख 
लिया । रात्रि में वहां सपे रुता था उसने अपना विप फल के 
ऊपर ढाला इससे फञ्ञ विप वाला हा गया, ऋषि को फल विष 
वाला होने की माल्म न थी सुबह उठ कर ऋषि चला और 
मध्याह के पश्चात्‌ राज दख्वार में पहुँच कर राजा को अमर 
फल भेट किया । राजा अ्रमर फल्न देख कर और ऋषि से प्राप्त 
हुआ जानकर प्रसन्न हुआ ऋषि को वहुत सा धन देकर विदा 
किया । राजा' ने उसी दिन अमर फल खाना उचित ने समझा 
अच्छा दिन और मुहूत में खाने का निश्चय करके रख छोड़ा । 
दो दिन के बाद राजा जब असर फल खाने को तय्यार हो 
रहा था तब उसके मंत्री ने क॒हा:--महाराज आप यह फल मत 
खाइये | यह फल सुन्दर है क्या खबर यह अमर फल ही है था 
त्रिप फल ! आज कल वेपबारी तपस््ी भी बहुत घूमते हैं / 
आपको मारने के लिये किसी दुश्मन ने यह विपफल आपके 
पास भेजा ही तो क्या मातम ) यदि आपको यह फल खाने 
की इच्छा है तो किसी को प्रथम छिला कर पीछे आप खाइये ) 
राजा .ने मनन्‍्त्री का कहता समान कर उसमें से एक 
डुकद काट कर एक कोए की तरफ फेंका कोए ने 
टुकड़ा उठा लिया और पास के वृत्त के ऊपर जा बैठा और खाने 
लगा, थोड़ी देर में कौआ बृत्त से नीचे गिर कर मर गया ,। 
कोए को मरा देख कर राजा को निश्चय हे गया कि यह 
अवश्य विपफल है इसे किसी को खाने न देना चाहिये, फ 
में आशय अवश्य है। गूदे को निकाल कर जमीन में गढ़वा 
दिया और शुठली को अपने बगीचे भें एकान्त संथान में बोदी.॥ 
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उसके चारों तरफ पक्की दीवार चुनवादी। एक पहरेदार भी 
रखा जिससे वृक्ष और बृक्त के फल को कोई खाने नपावे । 
छुछ रोज में वृक्ष बढ़ा हे गया और एक फल भी आगया गाम 
वाले सब लोगों को मातम था कि राजा ने अपने बर्गाचे में 
एक विष वृक्ष वोया हुआ है । 

एक ब्राह्मण बहुत दुखी, अनेक रोगों से पीढ़ित, अकेला 
ओर दरिद्ों था समय पर खाने को न मिलने स वह अपनी 
ज़िन्दगी से निराश हा गया था, शरीर का अंत द्वाना चाहता ' 
था परन्तु ऐसे द्रिद्वी से मृत्यु भी डरती है। एक , दिन विचार 
किया कि जीने में कष्ट दी है, राजा के बगीचे में जाकर वहां 
जा विप वृक्ष लगा है उसके फल को खाकर ज़िन्दगी को समाप्त 
कर देना चाहिये सायंकाल के समय वह व्गीचे में घुस गया 
ओर पेड की आइ में छिप रहा। अध॑ रात्रि होते ही जब 
चौकीदार सो गया तब फाटक खोल विपवृक्त के पास पहुँचा 
ओर फल को तोड़ कर खा गया । फल खाते ही शरीर में अपूर्व 
ताकत आगई ! वह आश्रय में पड़ा और कहने लगा:-हाय मृत्यु ! 
तू भुम से दूर क्यों भागती है ? में मरने को चाहता हूं तू मुमे 
मारने फी नहीं चाहती । हे विष बृत्त | क्या मुझ हुःखी को देख 
कर तैने भी अपने विष को छोड़ दिया। है फल क्या तू मेरे 
लिये अमर फल है| गया | आवाज सुनकर चौकीदार उठा 
ओर ब्राह्मण को पकड़ लिया दूसरे दिन प्राह्मण को राजा के 
पास ले जाकर खड़ा किया | ब्राह्षण ने फल खाना कवूल करते 
हुए अपना सब व्रत्तान्त कह सुनाया, मैंने विष फल समझ कर 
खाया परन्तु उसने मुके समथ और जवान बना दिया क्‍या 
थह विष वृत्त नहीं है अमर फल का दत्त है  ज्राहरण को छोड़ 
दिया राजा अव्यन्त आश्र्य - में पढ़ा कुछ समझ न सका | 
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जिस प्रकार असर फल अमर फल ही था परन्तु सपे के 

घपिष के संयोग से विष फल हुआ, अमर करने के बदले 

मरण करने वाला हुआ। कोए की मृत्यु विष के फल से हुई । 

विष को असर ऊपर ऊपर गूद में ही रहा वास्तविक अमरता 

ओ गुठली में थी उसमें विष का कुछ भी असर न हुआ गूदे 

का आधार गुठली थी । इसी प्रकार सब का अधिष्ठान खरूप 

आधार खरूप आत्मा है वह गुठली के समान है, आभास 

: युक्त अहंकार विष युक्त गूदा है।इस प्रकार का तादात्म्य सम्बन्ध 
से आत्मा सुखी दुःखी मरने वाला होता है । 


अहकारस्थ तादाकय 

चिच्छाया देह साबिभिः । 
, सहज कमंजं श्रान्ति 

जन्य॑ च त्रिविधं क्रमात्‌ ॥०।॥ 
 अथ्थ:--चिच्छाया, देह: और साक्षी के साथ अहृकार का 


सहज (खाभाविक ), कम जन्य ओर श्रान्ति जन्य क्रम से 
तीन प्रकार का तादात्म्य सम्बन्ध है | 


विवेचन | 


अहकार को सिद्ध करके अहंकार के सम्धन्ध को दिखलांते 
हैं । चिदाभास जा चैतन की छाया है उसके साथ में. अहंकार 
का सहज यानी खासाविक सम्वन्ध- है। सासान्य- को संहज' 
कहते हैं दोनों में से किसी की भी विशेष क्रिया न होते हुए जे 
सम्बन्ध होता है बह खाभाविक है। जेसे एक आम में एक 
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मकान है उस सकान का उस झ्राम के साथ जो सम्बन्ध है वह 

खाभाविक है एथिवी भें के सव प्राणियों का पथिवी के साथ 

जा सम्बन्ध है चह खाभाविक्र है। सूच को धूप में आतंशा शाशा 

धरने से विशेषता युक्त धूप का बिन्दु वन जाता हैं उस विशेषता 

वाले बिन्‍्द्र में रई का जलने की सामथ होती है। विशेष बिन्दु 

के जलाने की सामथ्य के साथ जा सन्वन्ध हे यह खाभा- 
हे । 


अहंकार का शरीर के साथ में कम जन्य सम्बन्ध है | पृव में 
जिस ग्रक्वारके कर्म अहंकार ने किये उसके अनुसार संस्कार वने 
उससे अन्य शरीर घारण करने का अदृश्य वना और वर्तमान 
शरीर उन कर्मों के अनुसार वना है इसीसे अहंकार का शरीर 
के साथमें कम जन्य सम्बन्ध है। अहंकार ने ही कम किये थे 
ओर उसीके अनुसार भोग के निमित्त शरीर को धारण किया है। 
जसे कोई काय करने से किसी के साथ में किसी का सम्बन्ध 
हो इस प्रकार है इसीसे कर्म जन्य है। 


अहंकार का साक्षी के साथ में भ्रांति जन्य सम्बन्ध है। 
अहंकार साया का काये है और साक्षी शुद्ध चेतन है, अहंकार 
व्यवहारिक सत्ता का है ओर साक्षी पारमारथिक खरूप है ऐसे 
दोनां को भिन्नता होने से दोनों का सम्बन्ध वन नहीं सकता और 
सस्वन्ध से ही अहंकार बतेता है इससे अहंकार का यह सम्वन्ध 
भांति से है । अज्ञान से अहंकार अपने को जीव-आत्मा समम- 
कर वतता है ओर कत्तों भोक्ता वनता है। शुद्ध चेतन में कर्ता 
भोक्ता की सिद्धि नहीं ह होती एंस चेतन को छोड़कर अहंकार 


को भोक्ता बनने को समर्थ नहीं है, और व्यवहार में बनता है 
यह भ्रांतिजन्य तादात्म्य सम्बन्ध से होता है। 


चाक्य सुधा [४७ 


क' 
२2९० 'घ८चन्‍ खत, 








इस तरह अहंकार का तीनों के साथ तीन प्रकार का सम्बन्ध 
है उस सम्बन्ध से ही कत्तो भोक्ता जीव वनता है. और संसारी 
होकर अनेक योनियों में घृमता रहता है जब तक ऊपर वाले 
दीनों सम्बन्ध का विच्छेद न हों तव तक अहंकार रूप जीव 
चौरासी लक्ष योनिओं में भ्रमण किया ही करता है। 


एक वैश्य के चार लड़के थे धंघा भी अच्छा चलता था । 
तोनों बढ़े लड़के माता पिता की आज्ञा में बतते थे और धंधा 
भी चित्त लगाके करते थे इसीस वे माता पिताको प्यारे थे सबसे 
छोटा चौथा लड़का पिताकी आज्ञा नहीं मानता था और अपनी 
इच्छानुसार वर्तता था धंधा करता नहीं था और इधर उधर धघूमा 
करता था। एक दिन छोटे लड़के पर घरके सब नाराज़ होगये 
लड़का भी गुस्से में आकर अन्ट संद वकने लगा । सबने गुस्सा 
होकर घरमें से निकाल दिंया; लड़के ने घर से निकल कर जंगल 
की राह ली पांच कोश जाने के वाद वह एक पानी का मरना 
और फू'स की कुटी देखकर बैठ गया । भरने में से पानी पीया, 
कुटी पर एक साधु दिखाई दिया। साधु के पास जाकर अपनी 
सब कहानी सुनाई । साधु को दया आई और प्रेम दृष्टि से लड़के 
को कहने लगेः--जगत्‌ में सब कोई खार्थ के हैं. अपने खा की 
सिद्धिद हों तो कोई किसी को पूछता नहीं दै। तू योग्य 
उमर का हुआ है अब तुमे कोई उद्यम अवश्य करना 
चाहिये । * 

लड़काः--महाराज मैं आपके कहने के अजुसार करूंगा। में 
घर पर नहीं जाऊंगा । यदि आप आज्ञा दें तो में आपके पास 
रह सकता हूँ । 

साधु--भल्ले द्वी घर पर मत जा तुमे कोई उद्यम अवश्य 
करना होगा। तू कुछ रोज मेरे पास टिक सकता है, हमेशा यहां 


इक ७३४:७/७३७४६०१७/५० ६:९४: 
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रह नहीं सकता। आलस में पड़े रहना ठीक नहीं और भीख 
भांगना तो वहुत ही खराब है | ब्रिना मतलब इधर उधर धघूसना 
भी ठीक हीं है. इस प्रकार बुद्धि भ्रष्ट दीती है। ऐसा कह कर 
कुछ खिलाया ओर कहा यहां वाड़ के पेड़ बहुत हें उन्हीं के 
पत्तों को काठ कर पंखा वना कर वेचने से तेरा शुजारा हो 
जायगा । 


साधु ने लड़के से पत्ते कटवा संगवाये और पंखा घनाना 
सिखा दिया। भ्रथम दिल पांच पंखे बनाये दूसरे दिन दस इस 
प्रकार अधिक २ बनाता गया और साधु के कहने से शहर में 
जाकर दुकानदारों को बेच आने लगा। कुंछ दिनमें दो दो रुपया 
रोज पैदा करने लगा। गरसी की ऋतु समाप्त होने से ताड़ के 
पंखे की बिक्री कम होगई तब साधु ने अन्न मंगवाकर थोड़ी दूर 
पर एक तालाब के किनारे डलवा दिया वहां प्रति दिन मोर अन्न 
खाने आने लगे और यहां मोर के पंख मिलने लगे। लड़का 
उसके पंखे बनाने लगा उन्त पंखों के दाम बहुत आने लगे एक 
सालमें ही उसके पास एक हजार रुपया होगया साधुके कहने से 
तालाव के किनारे कोपड़ी बनाकर रहने लगा। पंखा बनाकर 
चेचने का कार्य करता ही रहा आठ साल में वह पूरा सालदार वन 
गया। अब उसने मोपड़ी के स्थान पर एक बड़ा मकान बनाने 
का निश्चय किया ओर मकान बनवाने लगा । 


लड़के का कुटुम्व जिस शहर में था वहां प्रेग की बीमारी 
बहुत ज़ोर से चली बहुत से मनुष्य मर गये उसमें उसके तीलों 
भाई भी ऐग के शिकार बने पश्चात्‌ छः मास में उसकी साता 
क! देहान त होगया, पिता अकेला ही रह गया। धंथ्े में द्नि 
पर दिन टोंडा बढ़ने लगा धंधा चलना बन्द हुआ और करा 
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चढ़ गया बारवार करजे के तगादे के दुःखसे ग्राम छोड़ देना पड़ा 
देद्यत में चला गया और मजूरी करके पेट भरने लगा। शरीर 
-जीण होगया था शरीर को शक्ल बदल गई शरीर पर के बख 
भी फटे पुराने और मैले थे जे उसे भली प्रकार जानने वाले 


थे वे भी यकायक उसे पहिचान नहीं सकते थे। जब लड़के ने 
अपना मकान वनाना आरमभूभभ क्रिया तब से वह चैश्य मजदूरी 


करने को आया करता था । लड़का उसे न पहचान सका और 
लड़के का उसने भो नहीं पहचाना, सकान पूर्ण बन गया था 
थोड़ी आसपास की सफ़ाई वाकी थी सकान के नागर करने 
के समय पर लड़के को विचार हुआ कि यह मनुष्य जे। बहुत 
दिन से मजूरी करने को आया करता है वह अच्छा मलुष्य 
मार्म नहीं दाता उसकी निगाह अच्छी नहीं है, बदमाश दीखता 
. है मेरे घर का पूरा जानकार होगया है कौन वह्तु कहां 
रदतो है सब उसे माद्म है; कहीं रात्रि कों आकर मुझे छूट 
न ले, इससे उसका नाम पता माद्षम कर लेना चाहिये । ऐसा 
विचार कर उसको बुज्ञाने के लिये एक मनुष्य भेजा । 

सजदूर के पास आकर मनुष्य ने कहा चल मालिक तुमे 
चुलाता हूँ ? मजदूर ने कहा मेरा क्‍या काम हू ? मनुष्य ने कहद्दा 
काम को मुझे कुछ खबर नहीं है मकान की प्रतिष्ठा अह शान्ति 
यद्च आज हेने वाला है उसीके निमित्त ही .वबुलातें हागे । 


सजदर ने विचार किया आज मेरा बलि दिया जायगा यज्ञ में 
बलि देन को मुझे बुलाते हैंगे ! (उस समय नये सकान को 


प्रतिष्ठा के यज्ञ में मनुष्य का बलि दिया जाता था ) हाय अब 
क्‍या करना चाहिये ? में श्रधिक से अधिक दुःखी हो गया हूं 
अब अन्त में प्राण जाने की नौवत आ पहुँचा है.। मनुष्य स 
चोला के मुझे मजदूरी करना नहीं है में जाता . हैं । मनुष्य 


५० ] घाक्य सुधा 


बोला मालिक के पास चल मजदूर ने कह में नहीं 'जाऊंगा 
, ऐसा कह कर चलने लगा, लड़के ने उसे जाते देखा ओर शंका 
दृढ़ हुई यह मजदूर अवश्य बदमाश है तुरंत दो सनुप्य भेजकर 
'अपने पास बुलाया । मजदूर कांपता हुआ जबरन दो मनुष्यों 
के साथ लड़के के पास आया और हाथ जाड़ कर बोलाः--में 
बहुत ठुःखी गरीब सलुष्य हूँ सुके छोड़ दीजिये, बहुत हे 
. मजदूरों में से आप किसी को वलि के निमित्त ले सकते हैं। 
लड़का उसके दीन बंचन सुनते हुए सूक्ष्मता से चेहरा देखता 
रहा उसे साल्ठम हे गया कि यह मेरा द्वी पिता है। ऐसे ही 
मजदूर भी लड़के को सृक्ष्मता से देखने लगा और उसे भी 
निश्चय हुआ कि यह मकान बनवाने वाला मेरा ही सबसे छोटा 
लड़का है जिसे हम सव लोगों ने घर में से निकाल दिया थां । 
.. दोनों थो ॥ देर अवाक्‌ रह गये बाद लड़का बोला लक्ष्मीशंकर 
नाम के वैश्य तुम ही हे | मजदूर ने कहा हाँ और तू लक्ष्मीशंकर 
वेश्य का सब से छोटा लड़का है लड़के ने कहा हाँ। वैश्य के 
. पुराने कपड़े वदलवा दिये और नये बस्ध धारण कराये बहुत 
. दिन के वाद पिता पुत्र मिले और आनन्द से रहने लगे । 
ऊपर के दृष्टांत में जितदा समझने का अंश है उसी का हद 
प्रहण करना चाहिये। लड़का अहंकार है, पिता चिदाभास है, 
मजदूर शरीर है और मलुंष्य साक्षी है। लड़के का पिता से 
सहज सम्बन्ध है। मजदूर से कम जन्य सम्बन्ध है और मनुष्य 
से भरान्तिजन्य सम्बन्ध है इसी प्रकार अहंकार का चिदामास 
से संहज सस्वन्ध है, शरीर से कंस जन्ये सस्वन्ध है और साक्षी 
से आ्रान्ति जन्य सम्बन्ध है। - 
संम्बंधिनो सतोनांस्ति 
निरईृत्तिः सहंजस्थतु । 





] 


वाक्य सुधा , [५१ ' 


कम क्षयात्पवोधाश् 
निव्तेते ऋमादुभे ॥६॥ 


अथः-दोनों सम्बंधियों के रहते हुए खाभाविक तादात्म्यक 
सम्बंध की निदृत्ति नहीं देती ओर दूसरे दोनों रुम्बन्ध तो क्रम 
से कर्मों के नाश से और ज्ञान से निवत्त होते.हैं । ह 


विवेचन । 


चेतन के आभास ( चिदाभास ) और अंतःकरण की वृत्ति 

रूप अहंकार दोनों का तादात्स्य सम्बंध किसी खास कारण . से 

नहीं है, दोनों का भान होने से दोनों के सम्बंध क्री सिद्धि है 

इसी से यह सहज सम्बंध है। जब तक दोनों रहते हैं तव तक 

' उनके सम्बंध की निबृत्ति नहीं हती; जब कोई भी कारण से 

' उत्पन्न हुआ सम्बंध दाता है तव कारण निवृत्त होते ही सम्बंध 

“की निवृत्ति होती हैं, चिदाभास और अहंकार का सहज 

सम्बंध किसी कारण से उत्पन्न हुआ नहीं है इससे निवृत्त नहीं 

हाता दोनों के भान में ही सम्बंध दै। जब तक वे दोनों रहते 
हैं तब तक उनका सहज सम्बंध भी रहता है । 


अहंकार का शरीर के साथ में कर्मजन्य सम्बंध है. और 
अहंकार का साछी के साथ में भ्रांति जन्य सम्बंध है। ये दोनों 
सम्बंध रहते हुए चिदााभास- और अहंकार का सहज..संबेंध 
निवृत्त नहीं दे।वा.क्योंकि भ्रांति से अहंकार में कवोपना है और 
कम से बने हुए शरीर में आभास से चेतनता दै दोनों के 
सम्बंध से अहंकार और कर्ता चेतन वनता है। ज्ञान के पश्चात 
शर्यर रहता है तंब तक जे व्यवहार द्वेता हे वह भुने हुए अच 
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के समान है वहां भांति का नाश हुआ है परन्तु कर्म का क्षय 
नहीं हुआ इप़से चिदाभास और अहंकार का सहज सम्बंध भी 
रहता है। 


अहंकाररूप कताने कम किये और उन कर्मोंका फल भागनेके 
लिये कम के अलुसार शरीर बना इसीसे शर्यरका कारण कर्म 
है, शरीर कार्य है कर्म उसका कारण है। कम करने में अहंकार 
का अभिमान है इसीसे कर्म ल्‍का कर्ता अहंकार है उस अहं- 
कार का शरीर के साथ जे। सम्बंध है बह कम जन्य सम्बंध है, 
कम्त से शरीर बना हुआ हे जब कर्मों के नाश से शरीर 
का नाश होता है तव अहंकार का उस शरीर के साथ का कमे 
जन्य सस्वंध का भी नाश होता है । 


ऐसे अनेक शर्रीरों के साथ अहंकार का कर्म से सम्बंध 
हाता है और कम के क्षय द्वोने से सम्बंध का भो नाश हुआ 
ही करता है, जब तक॑ भ्रांति का नाश नहीं द्वाता तब तक कर्म 


जन्य सम्बंध का नाश होना ओर उत्पन्न देना हुआ ही 
करता है। 


 अनादि अविद्या कृत सम्बंध, कारण शरीर और सूक्ष्म 

शररर से है उस सम्बंध की निवृत्ति समूल अविद्या की निवृत्ति 

से हेती है। साक्षी के साथ जे। अहंकार का भ्रांति जन्य 

. सम्बंध है वह जब प्रवोध से निवृत्त देता है तव कारण शरीर 
का और सूक्ष्म शरीर का सम्बंध भी त्तिवृत्त हे जाता है| 

दोनों शरीरों से अविद्या का सम्बंध निवृत्त होने के पश्चात्‌ 

दी स्थूत्र शरीर के कर्म जन्य सस्वंध को निवृत्ति कर्म के क्षय 

से होता है,.यह ही अपुनरावति है| 


चाक्य छुपा [ हैं पृ दि 


०१९० ९-३९५/९/+ 


आन्ति जन्य सम्बन्ध जो अहंकोर का साक्षो के साथ में है 
उस सम्बन्ध की निवृत्ति श्रवोध से होती है । बोध खरूप आत्मा 
होते हुए भी खरूप के अज्ञान से अपने को तुच्छ अनात्म समान 
मरने जीने वाला सुखी ढुःखी जीव मानता है, जब खरूप का 
यथाथ बोध होता है तब अज्ञान निवृत्त होजाता है, ज्ञान 
सरूप आत्मा को अज्ञान का भान ही श्रांति है। खरूप के 
अबवोध में आ्रान्तिः.है इसीसे खरूप के बोध से उसकी निवृत्ति 
होजाती है । 

तीनों सम्प्न्ध में भ्रांति का मुख्य सम्बन्ध है, आंति के संबंध 
की निवृत्ति से कम जन्य सम्बन्ध की निवृत्ति होती है और जब 
आंति ओर कम जन्य सम्बन्ध की निवृत्ति होती है. तब तीसरा 

हज सम्बन्ध भो निवृत्त होजाता है । 





एक राजा अपने राज्य में आनन्द से राज्य करता था, कईे' 
वर्षों के बाद शहर में चोरों का उपद्रव बढ़ गया। चालाक चोर 
अनेक युक्तियों से चोरी करते थे, राजा और प्रजा अत्यन्त दुःखी 
हो रहे थे। राज्य कमंचारियों को बहुत प्रयत्न करते हुए भी 
चोरों का पता लगता नहीं था। राजा ने अनेक गुप्तचर रक्‍्खे 
ओर चौकीदार भी बढ़ा दिये तब भी जब चोरों का पता न लगा 
ओर चोरी की संख्या बढ़ती ही गई तब राजा ने चोर न पकड़े 
जाने तक राजमहल भें न जाने की प्रतिज्ञा की, व्याकुल हुआ 
राजा रात दिन चोरों की दलाश में घूमने लगा | एक दिन दोप- 
हर के समय में राजा ने एक मनुष्य को शहर से बाहर जंगल में 
दौड़ कर जाते हुए देखा। राजा ने उसका पीछा किया मनुष्य 
थोड़ी देर में ही राजा की दृष्टि से गायब ह्ोगया, राजा आगे है! 

जाता रहा, एक समय फिर मलुष्य दिखाई दिया और 
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होगया। राजा को पानी की प्यास लगी और थक गयो' था 
इसीसे एक.पानी के भरने के पास घोड़े से उतर कर पानी पिया, 
थोड़ी देर आराम करने को पेड़ से घोड़े को वांध कर पेड़ के 
नीचे 2 बैठा, राजा थका हुआ था ही, ठंडी हवा लगने से नींद 
आगई | 


राजा को ऐसा मातम हुआ कि में एक प्रसिद्ध चोर हूँ मेरा 
नाम कुशल है में चतुराई के साथ अनेक चोरियाँ करता रहा, 
चोरी के माल से मालदार भी वना हुआ हूँ । द्वाय ! अब मेरा 
सब धन मेरे किस काम का ! में अन्तिम चोरी करते समय 
पकड़ा गया हैँ और जिंदगी भर की सज्ञा हुई है फ्रेदखाने में पड़ा 
स॒जा भोग रहा हूँ ऐसे विचारता हुआ सड़क की मद्टी खोद रहा 
है, जेल के चपरासी इंडा मार कर काम करा रहे हैं । दोपहरी में 
काम करने वाले पाँच क्रेदी और उसके पहरे वाले सिपाही एक 
पेंड़ की छाया में जाकर बैठे, वहाँ एक धूमता हुआ साधु आ 
पहुंचा वह भी सबके साथ बैठ गया । कुशल ने साधु को प्रणाम 
किया और साधु के पूछने से कुशल ने अपना सब बरत्तोन्‍्त इस 
प्रकार कहा:-- 

. एक दिंन मैं अपने पिता के पास बैठा था तब मेरे पिता ने 
फंदा, हे कुशल | मेरे कहे हुए काय को जो तू कर संकेगा तो मैं 
तुमे धन्यवाद दूँगा; इस देशके राजा की रानी के गले में एक 
सुबर्ण की बहुमूल्य माला है उसे तू चुराकर मेरे पास ला सके 

तो मे तुमे चोर विंधा में निषुण ( पक्का चोर ) समभूँगा, इसे 
काय से तेरी कीत्ति भी होगी । मैंने पिता की बात मानली और 
रानी के गले की सालों को किसी प्रकार से चुराकर लाने का 
लिश्वर्य किया। मं राजमंहंल' के आस पास चक्कर लगाने लगां | 
राजसहल के भीतर किस प्रंकार की व्यवस्था है किस तरफ 


रे 
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कितने और किस प्रकार फाटक हैं,-वे किस प्रकार से खोले जाते 
हैं या खुले दी रहते हैं, दर्वान किस प्रकार का बन्दोवस्त रखते 
हैं, रानी का शयन मंदिर किस जगह है, शयन मंदिर में रात्रिको 
फोई और रहता है या नहीं, रानी कब सो जाती है आदि सब 
बातों का निर्णय कर लिया | 


मुमे ठोक मालूम होगया कि रानी का शयन मंदिर तीसरी 
मंजिल पर है और उस खान पर जाने के समय एक मुख्य 
फाटक और दो छोटे फाटकों में से जाना पढ़ता है प्रत्येक फाटक 
के. ऊपर दूस २ शख््र धारण किये हुए सेनिक रात्रि के समय 
पहरा देते हैं, तीन तीन घन्टे पर जब पहरा बदला जाता हे तब 
दूसरे दस सैनिक आजाते हैं। 


मैंने अपने शरीर को काले वस्र से ढांप लिया और राजमहल 
के मुख्य फाटक पर आकर खड़ा हुआ | सात बजे पहरा बदला 
गया इस समय दस पुराने पहरे वाले और दस नये बदलने वाले 
कुल वीस पहरेदार इक्ट्टे हुए इस गइ्वड़ में मौका देखकर में 
मुख्य फाटक के भीतर चला गया, इसी प्रकार दोनों छोटे फाटकों 
में से भी में भीवर घुस गया और रानी के महल के नीचे जा 
पहुँचा। रात्रिके नौ वजने के समय पर रानी के महल में पूर्ण 
प्रकाश था, एक दासी रानी के पल्न॑ंग के पास बैठकर कुछ बात 
कर रही थी, नीचे की सीड़ी बन्द थी इससे दिवाल में कौलें 
ठोके बिना ऊपर जा नहीं सकता था, नो बजे का जब घन्टा 
बजने लगा तंव एक एक आवाज के साथ में एक एक' कील को 
ठोंकता गया, फिर ऐसे ही दस वजने पर कील ठोकता गया 
ग्यारह बजे कीलें ठोकृकर उन पर से रानी के शयन. संदिर में 
पहुंच गया बारह बजे दासी और रानी दोनों ठीक नींद में पढ़ी 
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हुई देखीं। प्रथम तो दासी के पास जाकर उसके मुख में कपड़े 
को हू स दिया तव वह जाम्रत होकर ज़ोर करने लगी उसी समय 
तलवार से उसका सिर धड़ से अलग कर दिया। उसके बस्तर 
उतार कर मैंने पहन लिये और रानी के पलंग के पास जा बैठा । 
जब पूछ निश्चय होगया कि रानी पूर्ण निद्रा में है तब धीरे से 
रानी के गलेमें से सुवणं की माला खोलकर निकाल ली, कीलों 
पर रघ्सा बांध उसके सहारे में नीचे उतर आया जब प्रथम 
फाटक के पास पहुंचा तो फाटक बन्द था और वहां एक चौकी- 
दार खड़ा था फाटक के बाहर सैनिक खड़े थे, मेने दरवान से 
कहा “दर्वान | जल्दी से फाटक खोल--रानी साहिव के एक 
ज़रूरी काम के लिये मुझे जल्दी से वाहर जाना हे ।” दरबान 
दृढ़ और चतुर था, मेरी आवाज़ में उसे शक्र हुआ तुरन्त 
उसने मेरे पैरों की तरफ देखा। शक बढ़ता गया, उसने मुमे 
कहा तू कोनसी दासी है तेरी आवाज मुझे! अपरिचित मालूम 
हे।ती है मैं कुछ उत्तर दूं इसके प्रथम द्वी दरवान ने आकर मुमेः 
पकड़ लिया बिजली की वत्ती के प्रकाश में मेरा सुख देख कर 
उसे मारप हो गया कि यह स्त्री नहीं है; तुरन्त रस्से से मुझे 
* बाँध लिया और घसीठते हुए लेज्ञा कर फाटक खोला और 
सीटी बजाई सब सैनिक दौड़ आये और कुलाहल सच गया । 


आवाज से रानी की नींद खुल गई तो देखती है कि दासी 
का शिर और धइ अलग पड़ा है और लोह फैला हुआ है घबरा- 
हट में चिल्लाई तब नीचे से एक दासी आई और रानी को नीचे 
का सब हाल सुनाया । 


दरबान ने सुमे बाँध लिया अधिक सनुष्य आ गये तव मेरा 
तेज सींच लिया। मेरी खाना तलाशी ली भेरे पास से रानी 


(बह, 
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की माला निकली बहुत मलुष्यों ने मुझे इस संमय खूब पीटा 
मैं बेहेश दो गया | रानी को खबर है| गई कि दासी का खून 
करने वाला और माला का चोर पकड़ा गया हैं। दस बजे के 
अन्दाज पर मुझे राज कचहरी में राजा के पास खड़ा किया । 


मैं किस प्रकार पकड़ा गया, किसने पकड़ा इत्यादि सब हाल 
द्रबान और सैनिकों द्वारा राजा ने साह्म कर लिया था । 
मेरी पहिचान ओर लोगों से कराकर के राजा ने निश्चय कर 
लिया कि में पका चोर और खूनी हूं। 


राजा ने मुमसे पूछा तू राजमहल में कैसे घुसा ? मैं कुछ - 
वोला नहीं । राजा ने मुझे फिर पूछा तैने दासी का खून क्‍यों 
किया १ फिर भी में कुछ न बोला, तब राजा गुस्सा हुआ और 
राज कचहरी में ही मुझे ताड़ना देने लगा। जब अधिक मार, 
से में धनरा गया तब मैंने राजा से कहा. मैं चोर हूँ बहुत सी 
चोरियां और खून भी मैंने कर डाले हैं में अभी तक पकड़ा नहीं 
गया था आज कुछ मेरा श्रह विपरीत होने से ही पकड़ा 
गया हूँ । 


राजा:--रानी को मातम न होते हुए उसके गले में से. 
सुबर्ण माला तैने किस प्रकार निकाली 

चोरः--यह ही मेरी चतुराई थी। माला को मैंने एक तरफ 
से खोल दी और रानी ने जब करवट ली तब धौरे से 
खेंच ली । 

राजाः- तैने . दासों को किस प्रकार मारा और मइल के 
ऊपर कैसे चढ़ा | | 
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घोर:--सात बजे पहरा बदलते समय में में तीनों फाटक 
के भीतर घुस-गया घरटे करी आवाज के साथ में दिवाल में . 
कीलें ठोक कर कीलों के सहारे ऊपर चढ़ा, दासी ओर रानी 
दोनों सोई हुई थीं मेंने दासी के मुख में कपड़ा दूसा और तल- 
वार से सिर अलग कर दिया । काम तो बहुत चतुरा३ से किया 
था, दासी के.बल्ध पहन कर फाटक खुलवा कर जाने को हो था 
दरवान को शक हुआ और उसने मुझे पकड़ा अब तो आप ही 
सालिक हैं। 


राजा को चोर की चालाकी से बहुत आश्रय हुआ। खूनी 
को फांसी की सजा देना ठीक न समझा; ज़िन्दगी भर की सख्त 
फ़रैद की सजा दी । यही सजा में जेलखाने में भोग रहा हूँ। 
ध्रद्दा कष्ट है पाप की सजा भोग रहा हूँ, छूटने का कोई.ज्पाय 
#रद्ीं है । कुशल साधु को प्रणाम करते हुए बोला इस कष्ट की 
निवृत्ति का कोई उपाय हो तो बताइये, में बहुत दढुःखी हूँ । 


«- साधु ने कहा मुझे एक महा मंत्र याद है इस सन्‍्त्र को 
सुनते दवी तेरा सब कष्ट निवृत्त हो जायगा मेरें पास आ। कुशल 
पास गया। साधु ने कुशल के कान के पास भुख ले जाकर 
कहा. चेत होशियार हो तू चोर नहीं है. राजा है। कुशल के 
कान में आवाज पड़ते ही वह एक साथ चौंका और देखता है 
तो राजा पोशाक सहित एक पेड़-के नीचे बैठा है और पेड़ से 
घोड़ा बँधा है राजा को चहुत आश्चर्य हुआ | हाय ! क्षण भर 
में क्या क्ष्या तमाशा होगया । नींद खुलते न चोर है न साधु है 

ओर चोर जिस सड़क पर काम करता थान वह सड़क है। राजां 
खप्न के कष्ट से निवृत्त होकर घोड़े पर सवार होकर राज्य में 
चला गया । 
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राजा साक्षी रूप है निद्रा रूप भ्रांति से अहंकार का. सम्बंध 
होते ही राजा को अपना बोध न रह्य और में चोर हैँ ऐसा 


भान हुआ-चोरे ही हों गया । राजा का चोरपना भ्रान्ति 
स.ह। 


्् & 








राजा के अस्तित्व' रूप प्रकाश का ही आभास चोर के 
अस्तित्व में है यह आभास और अह्देकार एक- स्थान' पर टिके 
होने से दोनों का खाभाविक सम्बन्ध है: 


कत्तो रूप-अहंकार ने बहुत अधम किये जिससे चोर रूप 
शरीर हुआ. और चोरी करना रूप कर्म कां फल जेलखाने में 
शरीर से भोग रहा है यह कर्म जन्य सम्बन्ध है । 


. साधु ने जब, तू राजा है ऐसा उपदेश दिया तब तुरन्त 
आन्ति निवृत्त हुई और राजा की नींद खुल' गई । चोर के कर्मों 
का जय होने से चोर का शंरीर न रहा ऐसे आन्ति का और 
कम का क्षय होने से राजा को अपना होश हुआ तब चोर रूप 
व्यक्ति में “में हैँ” यह अहंकार और चिदाभास भी न रहा 
उसका सहज सम्बंध भी न' रहा । आन्ति निवृत्त होते ही दोनों 
सम्बन्ध निवृत्त हुए खरूप को प्राप्त हुआ' । 


. आत्मा राजा है अज्ञान की निद्रा में जीव चोर है. ओर कष्ट 
को भोग रहा है गुरु कृपा से बोध होते ही अज्ञान निवृत्त 
होकर परमानंद प्राप्त होता है। 

अहंँकांरलये सुप्तो 
भवेदेहोप्यचेतनः | 
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अहंकार विकासाधेः 
स्वप्तः सवस्तुजागरः ॥१०। 


अथः-सुपुप्ति अवस्था में अहंकार का लय दो जाने पर 
देह भी अचेतन हो जाता है, अहंकार का आधा प्रकाश ख् 
है, और जाम्रत में पूरा मकाश होता है । 


विवेचन | 


अहंकार कतो भोकारूप होनेसे एक प्रकारसे शरीरका मालिक 
समझा जाता है. अहंकार से हो शरीर चेतनवाला मालूम होता ह। 
शरीर फो तीन अवखायें होती हैं, सुपु्ति, खप्त और जाम्रत, 
इन अवस्थाओं से तीन प्रकार का शरीर कहा जाता है, कारण 
सूक्ष्म और स्थूल | अब के भेद से अहंकार के प्रकाश में भेद्‌ 
होता है | कारण शरीर सुपुप्ति की अवखा में अहंकार का लय 
होता है इससे शरीर अचेतन है। जाता है यायों कहे कि 
अहंकार अपनी कारण अविया में सो जाता है--विशान्ति लेवा 
है । सुषुप्ति अवध में शरीर को अचेतन कह्दा है यह भीतर 
बाहर ज्ञानशून्य होने से कहा है, मुरदे के समान की अचेतनता 
सुषृप्ति में नहीं है, मुरदा प्राण रहित हाता है और सुपृप्ति में 
मुख्य प्राण रहता है इन्द्रियां और उनके गोलकों के सांथ सम्बंध 
रखने वाला प्राण नहीं हता ( दवा रहता है) सुष्ठप्ति से .जामत' 
ओर सप्रावस्था को प्राप्त देता है और रुत्यु के बाद इस शरीर. 
में जाम्रत, खप्न और सुपुत्ति कोई भी अवजा नहीं रहती । 


सुषुप्ति अब में अहंकार का लय होने से अहंकार और 
अहंकार के काय की पतीति नहीं होदी सप्नावसा में अहंकार 
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श्रध॑ प्रकाश वाला होता है यानी बाहर से ज्लानशून्य है कर 
आंतर में संल्कार की त्रिपुटी में रमण करता है और जाग्रत 
अवस्था में अहंकार का पूरा प्रकाश रहता है, इसलिये बाहर 

स्थूल व्यवहार को और मानसिक सूक्ष्म व्यवहार को भी 


करता ६ | 


सपुप्ति में अहंऋार अत्यंत सूक्ष्म होने से--कारण रूप होने से 
पृथक रुप से प्रतीत नहीं हता तो मी वहां श्रहंकार है अवश्य। 
वहां का अहंकार जेसे गर्भ में वालक दाता है इस प्रकार का 
है, सप्ावश्था में थोड़ा विकाश वाला प्रकट द्वोता है जेसे बालक 
जनन्‍्मने के पश्चात्‌ चालक रूप से मालूम होता है । जामत अवस्था 
में अहंकार पूर्ण विकाश वाला है जैसे चालक युवावखा भें 
बढ़ा और दृढ़ दाता है । इसी प्रकार अहंकार है । 


अहंकार तीनों शरीर के सम्बंध से तीन श्रकार का होता 
है, कारण शरीर के सम्बंध से कारण रूप, सक्ष्म शरीर के 
सम्बंध से सूक्ष्म रूप और स्थूल शरीर के सम्बंध से दृद स्थूल 
रूप दोता है। जत्र कारण शरीर में अहंकार कारण रूप होता 
है. दव उसकी सूक्ष्मता और स्थूलता का तिरोभाव द्वोता है यानी 
सूक्ष्मता ओर स्थूलता वाला विकास नहीं दीखता | सृक्ष्म शरीर 
के साथ अहंकार का सुक्ष्म रूप हरैता है. तब कारण अहंकार 
सह्दित होता है और स्थूल अहंकार का तिरोभाव होता 
है और जब स्थूल शरीर में स्थूल अहंकार हे।ता .है तब कारण 
और सूक्ष्म सहित ही स्थूल होता है । 


जैसे किसी ने एक चीज जमीन में घोया कुछ जड़ जमा न में गई 
० ५ 


. है. ऊपर . म्टी है इस.द्वालत. म कौन से ..इज्ञ- का बीज है, जड़ 
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कितनी ओर कैसी है. कुछ माछम नहीं दाता | बीज का उत्पत्ति 
खान मृत्तिका है वह उसके साथ एक भाव को प्राप्त हुआ है 
तैसे .सुपुप्ति अवस्था में अहंकार का भी यही हाल है वह भी 
अपने उत्पत्ति खान अविद्या के साथ एक भाव को श्राप्त हुआ 
होता है । 

बीज जड़ दृढ़ देते ही ऊपर को कुल्ला देता है और बढ़ 
कर वृत्त है| जाता है तव कई शाखायें और पत्तों से युक्त होता 
है इस समय कोन सा वृक्त है यह मत्यम है। जाता है, पत्तियां 
ओर शाखायें छोटी छोटी द्वोती हैं बृत्त में पूर्ण रस भरा हुआ 
नहीं है और फल फूल भी आये हुए नहीं हैं, सप्तावश्ला का 
आअह'कार भी इसी प्रकार फा है । । 

वृत्त जब बहुत बडा हे। जाता है तव अधिक विस्तार बाला 
हवता है दूर से दी मातम हता है कि अमुक वृत्त है फल फूल और 
पत्तों से शोभायुक्त द्वाता है फल देता है और सूर्स की धूप को रोक 
कर-छाया करने वाला होता है। जाम्रत अवस्था का अहंकार इसी 
प्रकार का है, अधिक फैला हुआ है और फल भी देता है, 
संसारी मनुष्यों को संसार में शुभ कर्म करने से छाया देने वाला 
सममका-जाता है। 


अन्तःकरणवत्तिश्व 
चितिच्छायेक्यमागता | 

वासना: कल्पयेल्वप्ते.. 
षोधे5क्षेवि षयान्बहिः ॥११॥ 


पर ! थक ] 
._ भअथ:--अन्ताकरण की वृत्ति, चिति और . चिदाभास के 
सांथ.एकता को प्राप्त होकर खप्न में धासनाओं की. करपना 


' वोक्य सुधा [६३ 


' ० 





'४* ७”. 





७ | 


* 0 च +. द्व्यों ६27३ 
करती है ओर जाग्रत में इद्वियों द्वारा बाहर के विषयों की 
कल्पना करती है । 


विवेचन । 


अंतःकरण, चेतन और चेतन के आभास सहित होता है 
इसीसे जहां अंतःकरण की .बृत्ति होती हे वहां चेतन और 
. आभास सहित ही होती हे। आभास और अधिप्ठान चेतन 
रहित न अंतःकरण होता हे न अंतःकरण की वृत्ति ही होती है, 
. इसीसे जहां अंत करण की वृत्ति होती है वहां -तीनों का एक 
भाव होता है ऐसे एक भ्रावको प्राप्त हुआ अन्तःकरण खप्न में 
वासनाओं की करपना करता है ओर बाहर जाग्रत में इंद्वियों 
द्वारा विषयों में व्यवहार करता है । 


.. निद्रा में जब जाप्रत अवस्था का भान नहीं रहता और पूर्ण 
'लग को यानी सुपुप्ति को भी प्राप्त नहीं होता तब आंतर में कंठ 
को हिता नाडी में सृष्टि का भाव होता हैँ. उसे खप्न कहते हैं 
'खप्न जाग्रत की अपेक्षा से आंतर हे उस अवस्था में जाम्मत 
अवस्था के देखे सुने ओर अनुभव किये हुए आदिक जो. सूक्ष्म 
संत्कार आंतर में पड़े हुए हैं उनकी तरफ चेतता-हे यानी संकर्पों 
में सृष्टि की कल्पना करता है. वहां वासना-से युक्त अंतःकरण 
विपय और इंद्रिय रूपमें परिणाम-होजाता है यहां द्रष्टा दृश्य ओर 
दर्शन की त्रिपुटी की रचना करके प्रत्यक्ष -रूप-से व्यवहार करता 
है। जेसे जाग्रत अवस्था में व्यवहारिक-रथःह रथ मे जुतने वाल 
घोड़े हैं घोड़ों को चलने का मार्ग है ' ऐसा रथ और - मार्ग वहां 
नहीं है इसीसे वह काल्पनिक है. और व्यवहार होते हुए /भी 


सप्तह | 


खप्त की संपूर्ण रचना अंतःकरण का परिणाम है। प्रथकू 
फल चेतन ( चिदाभास ) जो इंद्रिय जन्य वृत्ति में पड़ा हुआ 
( आभास ) है उसका खप्नमें उपयोग नहीं है | इससे ख्न प्राति: 
भासिक सत्ता का है । जब अंतःकरण की वृत्ति इंद्रिय द्वारा दीघ 
होकर विषय पर्यत जाती है तब वहां ( फल चेतन ) आभास का 
उपयोग होता है और चिदाभास के प्रकाश से विपय प्रकाशित 
होता है, सप्त में इंद्रिय द्वारा अंतःकरण की बृत्ति विषय तक नहीं 
जाती क्योंकि सब अंतःकरण में कटिपत है. इससे खपत के पदार्थ 
विदाभास से प्रकाशित नहीं है । 
जाग्रत के सुख दुःखादिक में तो अंतःकरण को सुखाकार 
ओर दुःखाकार बृत्ति का साज्ञी से सीधा सम्बंध है लेकिन यह 
साक्षों भास्य होते हुए भी और इनमें चिदाभास का उपयोग ने 
होते हुए भी व्यावद्वारिक सत्ता के हैं। साक्षी भी अंतःकरण की 
बुत्ति की अपेक्षा से प्रकाशता है. इससे प्रथक्‌ बोध हो सकता है 
किंतु खप्त में तो अंतःकरण ही खप्न पदार्थों का उपादान है. उसमें 
साक्षी का प्रकाश होते हुए भी वृत्ति प्रमाता ( व्श्विनामा जीव ) 
की नहीं है इससे प्रातिभासिक है। सुख दुःखमे सुख दुःखाकार 
वृत्ति है और खप्नमें निद्रा दोष है। 
तीन सचा मानने वाले कोई आचाये खप्न को अंतेःकरण 
“का परिणाम न कद्दते हुए निद्रा दोष से साज्षात्‌ अविद्या का ही 
परिणाम कहते हैं. और ब्रह्म चेतन से उसका प्रकाश मानते हैं 
अथवा अंतःकरण की दृत्ति ही निद्रा दोप से अविद्या की वृत्ति 
'होजाती है |. चाहे खप्त को अंतःकरण का परिणाम मानें चाहे 
. अविद्या का परिणाम. मानें दोनों प्रकार से खप्त में चिदाभास जो 
. ' फल चेतन है उसका उपयोग नहीं होता इससे सप्म प्रातिभासिक 
है। जब खप्न को अंतःकरण का परिणाम मानते हैं. तब उसमें 
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साक्षी का प्रकाश मानते हैं और जब अविद्या का परिणाम मानते 
हैं तब ब्रह्म चेतन का प्रकाश मानते हैं । 


व्यावहारिक सत्ता में खप्त की सत्ता मिथ्या समझी जाती 
है। खप्न काल्पनिक है वहां सम्पूर्ण रचना कल्पना के बाहर नहीं 
होती, सब वासनामय है खपत के लाभ हानि और ज्यवहार 
जाग्रत में काम नहीं आते । जाग्रत अवख्ा की अपेत्ता से खप्ता- 
चस्था न्यून देश कालवर्ती है और वहां जो कुछ है सब द्रष्टा से 
लेकर दृश्य जड़ पदार्थ प्यत खप्न रूप ही है। 


जाग्रत अवस्था में अहंकार इन्द्रियों द्वारा बाहर के विषयों 
का बोध करता है यहां वोध के सब विपय ईश्वर सृष्टि के होते हैं 
अधिक करके विपय बाहर दी होते हैं। जो जिस इन्द्रिय का 
विषय होता है उस विपय को अन्तःकरण रूप अहंभाव उस 
इन्द्रिय द्वारा मनसे युक्त होकर वोध करता है, ऐसे ही कमेन्द्रिय 
में भी मनसे युक्त होकर वतेता है यह स्थूल उपाधि से युक्त होने 
से-विश्वनामा जीव कहलाता है। जब संसार में सब प्रकार का 


व्यवहार प्रमाता होकर करता है. तब विषयों का भान चेतन के 
आभास से होता है उसे व्यावहारिक सत्ता कहते हैं । व्यवहार में 


यह बोध और पदार्थ सच्चा माना जाता है। 

खप्त और आन्ति प्रातिभासिक सत्ता में है। वहां सब पदार्थ 
आन्ति रूप कर्पना के होने से व्यावहारिक प्रकाश करेने वाले 
चिदाभासं की यहां आवश्यकता नहीं है। पदाथ अ्रांति का 
से अविया की वृत्ति से भहण किया जाता है ओर सामान्य 
प्रकाश जो भ्रान्ति का विरोधी नहीं है उस प्रकाश से ही पदार्थ 
प्रकाशित होता है और प्रमाता अपनी.व्यावहारिक सत्ता से निकल 
न्‍कर आंति की सत्ता वाला होजाता है । . 
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व्यवहार के पदार्थोंमें एक अज्ञान और दूसरी अविद्या ऐसे 
दो प्रकार का अन्धे ए होता है उसके नाश करने को चेतन और 
जिदाभास दोनों के प्रकाश की आवश्यकता द्वोती है। पदार्थ में 
अस्त भाति जियका प्रकाश चेतन से होता है और नाम रूपको 
चिद्राभास्त प्रकाशता है। 


मनो5हंकृत्युपादान 
लिझ्षमेक॑ जडात्मकम ॥ 
अवस्थात्रयमन्वेति ह 
जायते प्रियते तथा।|१२॥ 


€& 4 
अर्थ:--समन ओर अहंकार का उपादान कारण जड़ रूप जो 
एक लिंग है, वह तीनों अवस्थाओं को प्राप्त दोता है, जन्मता है 
ओर मरता है । 


विवेचन | 


_ मन ओर अहंकार जो अन्तःकरण रूप है अथवा मन और 
अडृकार अन्तःकरण की वृत्ति रूप है, सन करण कार करने का 
ओज़ार है, और अहंकार कत्तों भाव से युक्त करन वाला है, ऐसे 
रून और अहंकार के उपादान कारण को दिखलाते हैं. ह 


मनका आश्रय सं गी संकतप रूप ही 
हि. संकल्प यानी सेंकर 7 रूप ही मन होता है, 
संकल्प-विकस्प ही मनका खरूप है, और अहंकार का आश्रय 
बासना दे यायी शासना हृग अहंकार होगा है। यह दोनों मन 
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और अहंकार चिदात्म भावह्रों-वेतनता को प्राप्त होकर भें हूं इस 
प्रकारं मानते हैं। अन्तःकरण में पड़े हुए चैतन्य के आभास 
से अत्तःकरण चेतन होकर वर्तता है, उसीसे संकल्प और अहं- 
भाव होता है, यह जिसमें होता है. ऐसा एक चिह रूप लिंग 
शरौर है, जिसको समष्टि रूप हिरण्यगर्भ कहते हैं। यह अविया 
से उत्पन्न है और पंच मह्ाभूतों का सूक्ष्म विकार रूप एक और 
जड़ है। जिसको सूक्ष्म शरीर कहते हैं. वही लिंग शरीर है। मन 
ओर अहंकार उसीमें से उत्पन्न होते हैं, इससे यह मन 
अहंकार का उपादान कारण है। जिसमें से जिसकी उत्पत्ति होवी 
है, वह उसका उपादान कारण होता है। लिंग शरीर पंच भूता- 
स्मक यानी अपंचीकृत पंच सहाभूतों से बना हुआ है; तव उसमें 
से उत्पन्न हुए मन अहंकार आदि भो भूताल्मत्र ही है। 


दिरिए्यगर्भ रूप समष्टि लिंग शरीर द्वी मिन्न मिन्न प्रकार की 
उपातियों से व्यष्टि रूप होता है और उपाधियां नाना होने से 
लिंग शरीर भी अनेक हैं| जागृत, खप्त और सुषुप्ति यह जो तीन 
अवस्था, हैं, उनकों लिंग ही प्राप्त होता है, जब कारण शरोर की 
सुषुप्ति अवस्था में लिंग जाता है, तब अविद्या में दव जाता है, 
यह ही लिंग शरीर की सुपृप्ति होती है, सूक्ष्म भूतों के वासना- 
मय में लिंग होता है, तब सूक्ष्म ऐसी खप्तावस्था होती है। ओर 
बह लिंग जब पंचीकृत पंच मद्ाभूतों से स्थूल युक्त होता है तर 
स्थूल शरीर की जाग्रर अवस्था द्ोती है, मूझा अपखा ओर 
समाधि को भी लिंग ही प्राप्त होता है। जन्मना और मरना सिंग 
शरीर के सद्ारे हो प्रवीत होता है, लिंग युक्त स्थूल शरोर का 
दोना जन्म दै,. और स्थूल शरीर से लिंग का इठ जावा ही 
मृझु दे । 
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समष्टि लिंग एकही होने से लिंग एक कहा है, और लिंग 
का उपादान कारण जड़ आवरण रूप शक्ति है, इसीसे लिंग भी 
जड़ है। स्थूल शरीर के सम्बन्ध और विय्योग से जन्म और सत्यु 
होते हैं, लिंग का मृत्यु नहीं होता, जिस अविदया की आवरण- 
शक्ति से लिंग की उत्पत्ति है; उसके नाश के बिना लिंग का नाश 
नहीं होता । 





अनादि अनिरवचनीय परतरह्म के आश्रय में रद्दी हुई जो माया 
है. उसकी दो शक्तियों में से दूसरी विक्षेप शक्ति रूप लिंग है, 
उसको सूक्ष्म शरीर और पुर्यष्ठका भी कहते हैं । आठ समुदाय 
से युक्त पुष्टका है, पांच ज्ञानेन्द्रिय, पांच कर्मेन्द्रिय, पांच प्राण, 
पांच महाभूत. अन्तःकरण, अविद्या, काम, और कम, इन आठों 
से बना हुआ लिंग शरीर है ओर यह ही सुखी दुःखी होने वाला 
और करता भोक्ता है | 


शंकाः--जव तीनों शरीर की अवस्था को लिंग श्राप्त होता है 
तब वह आत्मा ही होगा। अवखा भिन्न २ हैं और उसमें रहा 
हुआ लिंग एक है ।' 


समाधान:ः-लिंग तीनों अबखा को प्राप्त होते हुए भी लिंग 
आत्मा नहीं है, क्योंकि लिंग भूतात्मक है माया का कार्य है, जड़ 
है और विकारी है, अवस्था के साथ लिंग विकार वाला होता है 
इसीसे अविकारी ऐसा आत्मा लिंग नहीं है। आंत्मा से लिंग 
के सब लक्षण विरुद्ध हैं। आत्मा सत है, लिंग असत 
है, मा शुद्ध है, लिंग मलिन है, तब लिंग आत्मा कैसे 
0 बा 


०. "हंका/>लिंग ओह़कर “आग का.कोई खरूप प्र नहीं 
होता, तब आत्मा कोत्त है ९ | 


॥ ही 
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सम्माधान:--लिंग शरीर जो माया के सूक्ष्म भूतों का विकार 
रूप है, इसका खयम्‌ अस्तित्व नहीं है आत्मा के अस्तित्व से ही 
लिंग है ऐसा माल्म होता है। तीनों अवस्था का प्रकाशक तीनों 
अवस्था स भिन्न जो शुद्ध चेतन है वहीं साक्षी आत्मा है, उससे 
युक्त लिंग व्यावहारिक जीव कहलाता है। आत्मा वस्तु है और 
लिंग उसकी उपाधि है, ऐसा लिंग शुद्ध आत्मा नहीं हे | त्वं पद 
जो जीव है उसके वाच्याथे और लक्ष्याथ दोनों अथ होते हैं । 
लिंग उपाधि हैं जिसकी, ऐसा उपाधियुक्त आत्मा जीव है यह 
त्व॑ पद का वाच्यार्थ हैं ओर उपाधि का वाध करके रहा जो 
शुद्ध आत्मा-साज्ञी वह त्व॑ं पद का लक्ष्याथ है उसकी परजहा से 
एकता है। ला पद के वाच्याथथ को सिद्ध करने के लिये लिंग का 
वणन किया है। 


उपाधि उपाधि वाले से भिन्न होती है। उपाधि सहित ओर 
उपाधि रहित दोनों प्रकार से बोध कर सकते हैं । जेसे कोई राजा 
हो वह राज्य को उपाधि सहित दी राजा कहलाता है और जब 
राज्य की उपाधि का बाध करते हैं तब राजा में रहा हुआ 
मनुप्यत्व ठीक सममभने में आता हे | ऐसे लिंग की उपांधि संहित 
आत्मा जीव है और जीव में से लिंग की उपाधि का बाघ करने 
शुद्ध खरूप साज्षों हो शेष रहता है | ॒ 


लिंग शरीर जब बर्ताव करता है तब चेतन के आभास के , 
युक्त द्वी दोता है चेतन के आभास रहित लिंग शरीर नहीं होता। 
जब सुपुप्ति में लिंग शरीर कारण अविदा में दुव जाता हैँ. तब 
भिन्नता युक्त कोई चेष्टा नहीं होती तो भी व्यक्तित्त को क्रायम 

खने से लिंग कहलाता है । यह लिंग व्यक्ति का हेतु हे अव्यक्त 
में से व्यक्त करन वाला लिंग शरीर ही हूं ॥ र 


७० ] चाय हुधा 
शक्ति दयं ही मायाया 
विक्षेपाबृत्ति रूपकम्‌ | 
विक्षेप शुक्ति लिंज्राएि 
ब्रह्मागहान्त॑ जगरछजेत्‌ ॥१३॥ 








अर्थ:-माया की दो शक्तियां हैं, विक्षेत रूप और आवरण 
रूप । विक्ञेप शक्ति लिंग ( सूकप शरीर ) से लेकर अद्मांड पयंत 
जगत्‌ को उत्पन्न करती ऐ। विक्तेप शक्ति च॑चलता वाली है और 
आवरण शक्ति परदा रूप है। 


विवेचन । 


जो पदार्थ का यथार्थ भान होने न दे और उसीके बदले 
दूसरे पदार्थ का भान कराकर उसीमें बत्तोब भी करावे उसीका 
नाम माया है, उसीको प्रकृति भी कहते हैं, अविया भी वही है । 
“है”, इस प्रकार के प्रमाण सिद्ध भूत॑ भौतिक संपूर्ण जगत्‌ 
जिसका काये है और जो जगत्‌ का कारण है वह माया है । 
कारण दो प्रकार का होता है, निमित्त और उपादान । श्रुति और 
युक्ति द्वारा विचारने से यह कारण पारमाथिक्र नहीं है परल्तु 
मायामय है। “माया को प्रकृति जानो और जिसकी माया है 
उसे महेश्वर ( परतह्य ) जानो” इस प्रकार श्रति प्रकृति को साया 

है ध्3 

शब्द से कथन करती है। जगत्‌ कां उपादान कारण माया है 
अथवा.दूसरे शब्दों में अनादि अज्ञान है। माया परम्ह्षा के 
आश्रय में है इसीसे पत्रह्म का अस्तित्व माथा में , और माया, 
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के कार्य में प्रतीत होता है। अव्यक्त नाम वाली तीनों गुणों से 
परे और कार्य द्वारा पंडितों को अनुमान से जानने में आयबे 
ऐसी परमेश्वर की शक्ति माया है. उसे सच्ची या मूठी नहीं कह 
सकते, सश्चो भूठो मिली हुई भी नहीं कद्द सकते, परबरद्ासे मिन्न 
है श्रथवा अभिन्न है और भिन्नामिन्न मिली हुई है ऐसी भी 
नहीं कह सकते. अंग वाली है अथवा अंग रहित है या अंग 
और अनंग दोनों मिली हुई है ऐसी भी नहीं कह सकते, ऐसा 
महान अक्भत अनिर्ववन्ीय उसका रूप है। उसकी आवरण 
शक्ति पदार्थ के ऊपर परदा कर देवों है, जिससे पदार्थ का 
भान यथार्थ नहीं होता, दूसरी विक्षेप शक्ति से जो नहीं 
है ऐसे अनेक पदार्थ का भान होता है। विज्षेप शक्ति की उत्पत्ति 
आवरण शक्ति से है, विक्षेप शक्ति रमोंगुण वाली दे । काम, 
क्रोंच, लोभ, दूंभ, 'अद्ृेकार, ईपों आदिक और सम्पूर्ण जगत 
उसो से उत्पन्न होता है। जो पुरुष उसके संसर्ग में आता है 
: उसकों उलटा निश्चय कराती है और संशय में हमेशा रखती 
है, सत्र किसी के अधपतन का कारण भी विक्तेप शक्ति है, 
मददादि से (थूल देह पयन्त सम्पूर्ण विश्व माया का कार्य है, 
मायामय है । 
एक समय मार्कण्डेय ऋषि ने नारायण की बहुत स्तुति की 
तब नारायण प्रसन्न होकर प्रकट खरूप से कहने लगे--है 
भरद्नापिवर्य ! तप स्वाध्याय और संयम करने से तुम मेरी दृढ़ 
भक्ति को प्राप्त हुए दो और चित्त की एकाग्रता से सिद्ध हुए हो 
सुम्दारे इस प्रकार के नैष्टिक जहाचर्यकों देखकर में अत्यन्त प्सन्न 
हुआ हूँ मुझसे जो चादो सो बर मांग लो। . ' 
मा्शडेय बोले, हे देवेश ! अ्रक्षादिक के भी ईश्वर, ढुःखी 
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न पर भें 
शस्णागत के कष्ट नष्ट करने वाले, अच्युत,! आपके दुशुनस 
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ही मेरी सम्पूर्ण कामनायें पूर्ण दोगई' अब में और कुछ नहं 
चाहता । दीघ काल के योगाभ्यास से शुद्ध मन द्वारा जिसके 
चरणकमल के दर्शन द्वारा साधारण मनुष्य भी परब्ह्म को प्राप्त 
होते हैं वे ही आप मेरे नेत्र के सन्‍्मुख खड़े हैं इससे बढ़ कर 
ओर धर में क्‍या मांगू हें कमलनयन जिसमें मोद्दित होकर 
सम्पूर्ण लोक और लोऋपाल गण सत्त्‌ वस्तु में भेद भावना 
करते हैं ऐसी आपकी अद्भत माया को में दखना चाहता हूँ। 
तब नारायण ने कहा “तुम्हारी अमिलापा पूर्ण होगो” और 
मुसकराते हुए नारायण वद्रिकाश्रम को चल दिये । 


मार्कण्डेयती अपने आश्रम में भगवान्‌ की भक्ति करते 
हुए भगवान्‌ की माया देखने के समय की राह देखा करते थे। 
एक दिन नित्य नियम के अनुसार सन्ध्या के समय पुष्पभ्द्रा 
नदी के किनारे वैठकर हरि की उपासना कर रहे थे; अप्नि, सूये, 
'चन्द्र, जल, प्थिवी, वायु, आकाश और अपने में सर्वत्र भगवान्‌ 
'की भावना करके मानसिक पूजन कर रहे थे तब अकत्मात्‌ 
बड़े वेग से आंधी चली और वायु के थपेड़ों से भारी शब्द होने 
लगा, काले काले बादलों ने आकाश मंडल घेर लिया, भेघ 
गजना सहित विजलियां चमकने लगीं, और तुरन्त ही भूसल 
थार पानी बरसने लगा। भयानक जल जन्तुआं से पूर्ण समुद्र 
उम्रड़ कर चारों तरफ से प्रथिवीकों जल मम्न करने लगा, पृथियी 
को जल्लमें डूचती हुई देख माकण्डेयजी शारीरिक और मानसिक 


.अत्यन्त क्‍्लेश को प्राप्त हुए । ज्ञानी होने पर भी व्याकुल और 
अत्यन्त भयभीत हुए। 


मुनि के देखते ही देखते समुद्र से प्रचणड लहरों और मूसल 
'धार वो से जल ने बढ़कर द्वीप खंड और पर्वत सहित सम्पूर्ण 
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बज पे , 


प्रथिवी को जल मम्न कर दिया। प्थिवी, आकाश, स्वर्ग और 
सब दिशाएँ यानी तीनों लोक जल में डूब गये माकण्डेयजी ही 
बच रहे | मुनि की जटाएं फैल गई' और वे जड़ और अन्ध के 
समान इधरसे उघर बहने लगे | भूख प्यास तथा मगर आदिक 
जल के जन्तुओं से पीड़ित होने लगे । मुन्ति प्रनय सागर के जल 
में अन्धकार में कमी ऊपर और कभी नीचे भ्रमण करने लगे । 
उत्तकों यह नहीं जान पड़ता था कि कौन दिशा किघर है, 
आकाश कहां है और प्रथिवी कहां है, कभी जल में डूब कर 
गहरे में चले जाते थे कभी तरंगों की टक्करों से टकराते थे और 
कभी जल के घोर जन्तुओं के पेट में चले जाते थे। इसी प्रकार 
विष्णु की साया से आत्मा आवृत्त होने से मार्कस्डेयजी दस 
हजार लाख वष पयनत उस महासागर के जल मे बहते हुए 
गोते खाते रहे । 


एक समय बहते हुए मुनि ने एक छोटा सा टापू देखा और 
उस टापू में एक छोटा वरगद्‌ का प्रफुछित पेड़ देखा, उस वृक्ष 
के इशानकोण में एक शाखा में एक सुन्दर बालक सोया हुआ 
था | बालक अत्यन्त प्रकाश वाला था इसीसे वहां का अंधेरा 
दूर होंगया था। पन्ना के समान श्याम वण बालक का मुख 
कमल के समान श्री से सम्पन्न है, श्रीवा शंख के समान है, 
वक्षुल विशाल है, नासिका ऊंची और सुन्दर है, भुकुटी 
कमान जैसी मनोहर हैं, दोनों कान शंख के भीतरी भाग के 
समान हैं और उसमें अनार के फूल शोभा दे रहे हैं, मधुर 
मुसकान की कान्ति है, कॉमल चरण के अंगूठे को अुखम डाले 
हुए ललाइ लिये हुए है, ऐसे सुन्दर वालक को देखकर मुनि 
बहुत विल्मित हुए और परम आनन्द को प्राप्त हुए मुन्ति का 
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हृदय प्रफुलित हो गया । तुम कौन द्वो ऐसा प्रश्न करने के विचार 
से आगे बढ़े, पास पहुंचते ही मुनि एकाएक वाजक के स्वास 
के साथ मच्छुर के समान उद्कर उसके उद्र में चलें गये वहां 
जाकर मुनि ने देखा कि प्रलय के प्रथम जैसा जगत्‌ देख पढ़ता 
था बैसा ही उस वाजक के पेट में स्विव है। भुनि के आश्रय 
को सीमा न रही और मोहित धोकर कुछ निश्चय न फर सके 
कि वाएतव में यह क्या है। 


आऊारा, अन्तरिक्त, तारगण, पर्वत समूह, सम्पूर्ण सागर, 
सब द्वीप, सब खंड, सब्र देश, देवगण, अछुरूण, सब घन, 
सब देश की लदियां, नगर, पापाण, चारों आश्रम, बरो, उनकी 
सब वृत्तियां, पांचों दत्त, सम्पूर्ण भौतिक पदार्थ, खेद, पुर, माम, 
थुग, कल्प आदि अनेक भेद संपूरों भिन्न ३ संज्षाओं को प्राप्त 
सब प्रकार का काल और लोक व्यवद्वार का हेतु अनेक पदार्थों 
सद्दित ठौक २ मालम हो रदा है, वहां मुनि ने हिमालय प्रेत, 
पुष्पभद्रा नदी जहां नर नारायण के दशेन प्राप्त हुए थे वह 
खान और अपन आश्रम के शान को भी देखा, इस प्रकार 
विश्व को देखते देखते मुनि बालक के उदर से श्वास के साथ 
बाहर निकल पड़े और उसो प्रलय सागर के जल में गिर 
पढ़े । उसी प्ृथिवी के उच्च प्रदेश में खड़ा हुआ बट वृत्त की 
शाखा में पत्रपुट पर शयन कर रहे बालक मुकुन्द को देखकर 
ओर नयन द्वारा हृदय में बैठा कर संतुष्ट चिच् होकर आलिंगन 
करने के विचार से पास जाने फे लिये जेसे भुनिवर चले वैसे 
दी योगेश्वरों के अधिष्ठान लीला शरीरधारी अन्तयोमी बाल 
स्वरूप साक्षात्‌ नारायणदेव ऋषि के सामने से श्रन्तर्घात हो 
गये; ऋषि का उद्यम निष्फल गया । 
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चाल मुकुन्दके अदृश्य द्वोतें ही वट बृत्त, जलमय महासागर 
और लोकों का प्रलय सब क्षण में अदृश्य हों गया। मुनि ने 
अपने को पहले की भांति अपने आश्रम में नदी तट पर चैठे 
हुए देखा | माकण्डेयजी बहुत श्ाश्चर्य को प्राप्त हुए, तुरन्त ही' 
स्मृति हो आई कि अदा हा! भगवान्‌ ने मुझे अपनी माया 
दिखलाने का वरदान दिया था सो ही माया मैंने देखी। कैसा 
आश्रय है सब कुछ दुःखादिक होते हुए भी कुछ नहीं हुआ | 
यहू विश्व भी नारायण की इसी माया द्वारा निमाण हुआ है । 
दुःखमय माया से निश्वत्त होने के लिये विष्णु के शरण में ही 
जाना चाहिये। दे हरि । दुःखो जनों को अभय दान देने वाले, 
में आपको शरण में आया हूँ मुझ पर कृपा करो, आपके भजन 
जिना आपकी क्षानवत्‌ भासती इस अज्ञानमयी माया में अपने 
को ज्ञानी मानने वाले देवगण भी मोदित दवोते हैं, इस योगमाया ' 
के प्रभाव को में सन्‍्दसति किस प्रकार कद सकता हूं 

इस प्रकार माऊण्डेयजी ने साया का अनुभव भगवान्‌ का 
वरदान पाकर किया। माया वास्तविक कुछ न होती हुई भी सब 
कुछ करती है जन्म मएण सुख दुःख को भुगवाती दे । जिसमें 
कार्य कारणु का कोई वास्तविक सम्बन्ध न हे ऐसी यह माया 
है। भूज़ में पटक कर अन्य का अन्य अशुभव करा देने वाली 
माया है । सच्चे को भूंठा और मूठे को सथ्या दिखलाना इसका 
खाभाविक कार्य है। अधिप्ठानके अन्नानमें रही हुई अवियाद्दी माया 
है। वह अधिएन के पूर्ण बोध में निश्नत्त दा जाती है। संपूर्ण 
भूत प्राणी संसार और संसार की प्रतीति अनिवंचनीय मद्दान्‌ 
शक्ति वाली अद्भुत माया से है। जे माया के पति के शरण 
में जाता है उसकी साया निवृत्त हे जाती है । ईश्वर के शरण में 
जाने के सिवाय साया की. निवृत्ति का और कोई उपाय नहीं है। 
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रृष्टिनाम ब्रह्म रूपे, क्‍ 
सबचिदानन्द वस्तुनि । 

अब्धो फेनादिवत्सर्व, | 
नाम रुप प्रसारणम ॥१४॥ 


अथः--समुद्र के फेन आदि के समान ब्रह्म रूप सबिदानन्द 
में समस्त नाम रूप की उत्पत्ति को सृष्टि कहते हैं, त्रह्म रूप वस्तु 
में तत्त्व से कोई विकार न हे।ते हुए नाम रूप की प्रतीति मात्र 
का नाम सृष्टि है । 
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विवेचन । 


.. ब्रह्म एक वस्तु खरूप है उसमें अनेक प्रकार के चित्र क्रिया 
आदिक देखे जाते हैं यह जे। दृश्य हैं उसी को सृष्टि कहते हैं। 
माया की आवरण ओर विक्षेप शक्ति का कार्य सृष्टि है । माया 
से सृष्टि हेते हुए भी पजह्म से कोई मिन्न पदार्थ न हुआ । 
संपूर्ण पदार्थों सहित सृष्टि वस्तुतः त्रह्म ही है। नाम रूप वाली 
आक्ृतियां, क्रिया आदिक दीखती हैं, उसमें सब प्रकार . का 
व्यवहार होता है सुख, दुःख, जन्म, मरण, खगे और नरक 
हेता है यह सवका होना परजह्मं रूप पदार्थ में माया स अंकित 
है इसीसे वस्तु रूप परत्रह्म ही है । 


सृष्टि संसार को .कहते हैं, संसार संसरने (चलने ) से 
हता है, संसरना मन से होता है। मन जिस प्रकार की कल्पना 
करता है, कस्पना के पदार्थ दीखते हैं पदार्थ में क्रिया. भी. साछूम 
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जब्ज चर 


होती है परन्तु सब सन खरूप ही है मन को छोड़ कर 'पदार्थ 
ओर उसकी क्रिया अन्य कोई नहीं हे इसी प्रकार संपूर्ण विचित्र 
सृष्टि परत्रह् खरूप ही है । जस एक वल्ध के ऊपर अनेक प्रकार 
के मनुष्य, पद्ु, पत्ती, मागे, जंगल आदि के चित्र निकाले गये 
हा रंग बिरंगे दीखते हा। तो भी वस्तुतः वह बच्चन ही है ऐसे 
संपूण सृष्टि त्रह्म खरूप ही है। जेस समुद्र के जल में फेन-बुद्‌- 
चुदे-्तरंग आदि कई प्रकार से हैं, नाम ओर रूप भिन्न २ होते हैं 

हा हो करके लय भाव को प्राप्त हे जाते हैं यह सब कुछ . हैा।ते 
हुए भी सब समुद्र के जलखरूप ही हैं इसी प्रकार अनेक 
प्रकार के सुख दुःख ओर विचित्रता दिखलाने वाली सृष्टि मरक्ष 
सरूप ही है परत्रह्म स अन्य कुछ भी नहीं हे। जज्न को .हटा 
लने से फंत चुदबुदा तरंगादिक की सिति हो नहीं रहती ऐसे ही 
त्रिता परत्नह्म छष्टि का भी अभाव होता है । 


जैसे अनेक प्रकार के मद्ठी के बरतन भिन्न २ नाम और रूप 
वाले भिन्न २ रीति से उपयोग में आते हुए भी खरूपसे स्तिका 
ही वरतन के रूप से भासित होती है इसी प्रकार परतह्म 
ही नाम रुूपादि सृष्टि के रूप सं भासित होता है । मझतिका में 
नाम और रूप आ जाने से मृतिका के खरूप में कुछ भी अन्तर 
न हुआ इसी प्रकार स्ष्टि और सृष्टि के वतोव से परत्रह्म खरूप 
में किसी प्रकार से किंचित अन्तर नहीं पड़ता | सुबर्ण के अनेक 
गहने जिस प्रकार सुबर्स से भिन्न नहीं होते इसी प्रकार. गहने 
रूप सृष्टि पदार्थ से सुवर्श रूप त्रह्म भिन्न नहीं, जेसे गहने सुबरोे 
' ही हैं ऐसे सृष्टि नह्म ही है। 


संपूर्ण सृष्टि का अधिष्ठान परञह्ा है और सृष्टि .अध्यसत 
अधिश्टन्‌ .से श्रध्यस्व की सत्ता भिन्न नहीं होती इसीसे अध्यस्त 


डण 
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दीखता हुआ भी वस्तु खरूप अधिष्ठान ही द्वाता है। अधिष्टान 
में मिथ्या अध्यास भ्रांति से हाता है भ्रांति का अध्यास अधिष्ठान 
से विपरीत खभाव वाला दीखता है, व्यवहार दाता है ता भी 
अधिष्ठान से कुछ अन्य हुआ नहीं हे इसीसे अधिप्ठान का ख- 
रूप ही उसी का खरूप है। इसी प्रकार संतूण सृष्टि त्रक्ष खरूप 
है। उपाधि से उपाधि वाले के खरूप में कुछ अन्तर नहीं पहता, 
उपाधि होते हुए और न है।ते हुए खरूप, खरूप द्वी हे, ऐसे न्रह्म 
में माया के नाम रूप को उपाधि है, यह नाम रूप दी सृष्टे हे, 
इस उपाधि से परत्रह्मय जा सबिदानन्द खरूप है उसमे किसी 
प्रकार का अन्तर, ( विकार ) नदीं दाता इसीसे यह सृष्टि भी 
खरूप से त्रह्म ही है । 


एक स्थान पर एक योगी रहता था, उसने अपन रदने 
के खान को रमणीक बना रखा था, चारों ओर से पक्का बंधा 
हुआ एक शिवालय, एक तालाब, रहने का पका मकान और 
एक शुफा वना रखी थी, आस पास में सुशोभित बगीचा भी 
बना रखा था, योगी एकान्त खान में ही रहता था उसको कई 
प्रकार की सिद्धियां श्राप्त थीं, आस पास के सैकड़ों कोस के 
मनुष्य उसे मानते थे, पूज्य दृष्टि से देखते थे ओर बहुत आदर 
किया करते थे, यह सब होते हुए भी वद निरुवद्द रहता था, 
लोगोंस बहुत कम मिज़ता था, वाफू सिद्धि हाने से लोग थोगी 
का बहुत हा पांछा करत थे परन्तु योगी ने अपने खान कौ 
ऐसी व्यवस्था कर रली थी जिससे लोगों का उपद्रव न देने प, 
कभी योग की समाधि लगाता था, कभी सिद्धियों की सैर किया 
करता था ओर कर्भा आत्म विंतन भी करता था, इस प्रकार 
यंगी अपना समय व्यवोत करता था। योगी बहुत अच्छा 
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था उसे आत्मा का साक्षात्कार हुआ था परन्तु सिद्धि की तरफ 
का भाव निवृत्त न हे।ने से आत्मा में दृढ़ टिकाव नहीं था । कसी 
कभी उसे सिद्धियों की तरफ तिरम्कार भा होता था परन्तु सिद्धि 
की तरफ का आंतर प्रेम होने से, भीतरी प्रबलता से सिद्धियों 
में रमण करने लग जाता था | सिद्धियों के प्रेपत्त ओर तिरघ्क[र 
में वारवार युद्ध हता था और अधिक समय प्रेम द्वी जीत 
जाता था। 


एक: समय योगीराज ने अपने खान में वनी हुई गुफा में 
पन्द्रद दिन की समाधि लगाकर बैठने का निश्चय किया, और 
शि्यों तथा बगीचे के मनुष्यों को गुफा न खेालने को, और 
किसी को गुफा में न आने को कह दिया फिर योग क्रिया द्वारा 
ठदर को साफ करके गुफा में जाकर गुफा को भीतर से बन्द 
करके, पन्‍द्रद दिन में समाधि उतरने का हृद संकल्प हृदय में 
धारण करके समाधि लगा ली | दो दिन तक समाधि में सिर 
रहने के पश्चात्‌ समाधि के खान से चित्त चलिद हुआ, ओर 
स्थूल में न आते हुए सूक्ष्म में दी संकल्प द्वारा त्रिचरने लगा । 


योगीराज सिद्धिओं में रमण करता था तब सूक्ष्म शरीर में 
टिक कर संकल्प द्वारा विचरता था और उनके पदाथ देशकाल 
आादि का संयम किया करता था; ऐसा दृद अभ्यास था, इसी 
से समाधि से चलित हाकर मन अनेक प्रकार के दृश्य देखने 
ल्गा। | 

योगी को मातम हुआ कि मैं सुवर्णपुर का राजा हूँ, मेरा 
राज्य समृद्धि वाला है, मेरी प्रजा सब प्रकार से सुखी दे, में न्याय 
छे अनुसार राज्य कर रा हूँ. सत्र प्रकार से आनत्द देते शुए 


हे 
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भी संतान न हेने से दुःखी हूँ, संतान के लिये अनेक प्रकार के 
यत्न कर चुका हैँ परन्तु संतान की प्राप्ति न होने से मेरे ढुःख 
की निवृत्ति नहीं हाती। हाय ! इस सम्रद्धि वाले राज्य को भरे 
'पश्चात्‌ कौन भागेगा ! में निःसन्तान होने से मेरी गति भी किस 
प्रकार होगी, हाय ! पुत्र के न होने से मुझे राज्य का सब वैभव 
तुच्छ दिखलाई देता है। इस प्रकार राजा अत्यन्त दुखी होने से 
उसका राज-काज मे चित्त नहीं लगता था । 


राज्य की देखा भाली छूटते ही सरदार लोग अपनी मन 

मानी करने लगे, रिशवत का जोर बढ़ गया, अधिकारी- वर्ग 

लोगों को ढुःख देने लगे, सैन्य के सिपाही और सरदार ऐश- 

'आराम में पड़ गये, चोर और डाकू वढ़ गये, इस प्रकार सुवर्ण पुर 
में सब प्रकार से अव्यवस्था होगई । 


सुवर्णपुर के उत्तर दिशा में स्थित चंपानगरी का राजा बहुत 

दिन से सुवणपुर को ले लेना चाहता था, परन्तु जब तक राजा 
योग्यता से राज्य को संभालता रहा तब तक उसकी हिम्मत 
झुवणपुर पर चढ़ाई करनेकी न हुईं। सुबणुपुर की ऐसी दुदशा 

' देख, चढ़ाई कर दी, चारों ओर से घेर लिया। सुबरणंपुर के 
राजा को रानी गरभवती थी, भय से.रानी की मृत्यु होगई | यह 
देख यजा अत्यन्त दुःखी हुआ । एक तरफ गर्भ सहित रानी की 

' मृत्यु, दूसरी तरफ दुश्मत्त शहर घेर कर पड़ा है, ऐसे समय में 
क्या करना चाहिये, राजाकों सूफता नहीं था | वह चंपानगरी के 
राजा के साथ लड़ने मं असमथ था, तो भी सब सरदारों सहित 
क्षत्रिय भावसे प्रेरित होकर जो कछ सैन्य एकन्न हुआ उसे इकट्ठा 

' करके ठुशमन से लड़ने लगा। दो दिन तक घोर संग्राम. होता 
शहा दोनो तरफ से लड़ने चाले बहुत से मनुष्य. सारे गये। अब 
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। सुवर्णपुर के राजा को निश्चय हुआ कि हम किसी प्रकार से भी 
। चंपानगरी के राजा को युद्ध में परास्त नहीं कर सकते, हमारे 
चहुत से योधा मर चुके हैं, अब बचे हुओं का लड़कर प्राण 
खोना व्यर्थ है, किसी प्रकार से अर्थ की सिद्धि नहीं होगी ऐसा 
विचार करके किले में से गुप्त मागे द्वारा राजा और छुछ मलुष््य 
सुवर्शपुर से बाहर निकल गये, राजा प्रथम निकल गया, और 
पीछे मलुष्य जा रहे थे, इसी समय चंपानगररी की सेन्‍्य नें सब 
* ” भनुष्यों को पकड़कर केद्‌ कर लिया । 
राजा अकेला हो घोड़े को भगाता हुआ बहुत दूर निकल 
गया और घोर जंगल में प्रवेश कर गया अनेक प्रकार की आप- 
त्तियों को भोगता हुआ पीछे न देखता हुआ भागता रहा, दो 
रात्री दिन चलकर नदी के किनारे एक साधु की कोंपड़ी के पास 
विश्रांवि ली । घोड़ा भी बहुत भूखा और थका हुआ था, जैसे ही 
घोड़े को पानी पिलाया कि वैसे ही उसके प्राण निकल गये । 
घोड़े के मरने से राजा अधिक ठुःखी हुआ, आपत्ति पर आपत्ति 
आते से घबरा गया, अब कहां जाना, किस प्रकार जाना, किससे 
मिलना, क्‍या करना आदिक विचार करता था; परन्तु किसी 
प्रकार से कोई निशेय न कर सका । भूख भी खूब सता रही थी, 
अन्तमें साधु की छुटी में जाने का निश्चय किया। छुटी में 
जाकर देखा तो वहां कोई भी मलुष्य नहीं है, खाने का को 
पद भी न मिला, एक कौने में एक गढा देखा, वहां जांकर 
देखा तो नीचे वहखाना माकछूम हुआ; नीचे उतर कर देखता है 
तो एक सूर्ति आसन लगाये हुए बैठी दे। यह पापाण की मूति 
है या कोई महुष्य है, अन्धेरे में इस बातका ठीक निश्चय न कर 
सका, राजा ने जाकर उसके शरीर पर हाथ रखा, महत्व 
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मार्म हुआ, धक्का देकर हिलाया। साधु समाधि में था, सम्ताधि 
का भंग हुआ, साधु ने आंख खोली, सामने एक मनुप्य को खड़ा 
देखकर जोर से उसके गाल में एक तमाचा मारा, हाय ! करते 
हुए राजा नीचे गिर पद और अपनी ग़ुफा में जहां समाधि 
लगाकर बैठा था, वहां जागृत होंगया ! 


योगेश्वर को अपने स्थान पर शुफा के भीतर समाधि में बैठे 
हुए पन्द्रह दिन होगये थे, आज समाधि खुलने की खबर होने से 
चहुत लोग इकट्ठे हुए थ और वाजे बजा रहे थे समाधि में से 
उतर कर योगीराज को बहुत आश्चय हुआ और कहने लगा, 
हाय !. मैं समाधि में न रहा, में माया के चक्कर में भ्रमण ही 
करता रहा ! हाय यह क्या होगया ! कहां राजा कहां रानी, और 
उसका मरना, राज्य का छिन जाना, घोड़े का मरना, और सांधु 
से तमाचा खाना, यह सब्र रचना पन्द्रह दिनमें कैसे होगई ? 
हाय ! साया ! विचित्न साया ! ह 


योगीश्वर योगीश्वर द्वी था, उसने जो जो अनुभव किये सब॒ 
साया की रचना थी, सब सन्त का संकसप था। योगीश्वर की 
गुफा से कोई वस्तु वाहर न थी, योगीश्वर से कोई भिन्न वस्तु न 
थी, योगीश्वर के मनके बाहर कुछ न था। सब कुछ दुःखादि 
होते हुए भी योगाश्वर में कुछ भी न हुआ था, इस प्रकार यह्‌ 
सम्पूर्ण सूष्टि सी संकल्प मात्र हे। योगीश्वर परहा है, जैसे 
योगीश्वर में कुछ विकार न हुआ तैसे ही इस सृष्टि का सस्पूर्ण 
चर्तोव हते हुए भी परजह्य रूप ही हैं। .नाम रूप से सृष्टि अनेक 
भ्कार की दीखे और अनुभव भी द्ोय परल्‍्तु वस्तुतः अहम खरूप 
ही हैं।.जिम़्कों इस प्रकारका .वोध होता है उसीको स्वरूप का 
जाजाज़्ार होता है, और परमपदूकी आराप्ति इसीसे हो होती है । 


जब. जन 
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अन्तह ग्वश्ययोभेंद॑ ०७. 
बहिश्च ब्रह्म सगयो 
आइगोत्यपराशुक्तिः 


सासंसारस्य कारणम || १५॥ 


अथः--दूसरी शक्ति भीतर द्रष्टा और दृश्य के भेद को और 
ब्राहर बहा और सृष्टि के भेद को आवरण करती है वह शक्ति 
संसार का कारण है | 


विवेचन । 


माया की विक्ञेप शक्ति से प्रपंच की उत्पत्ति होती है. और 
उसीमें बंधन होता है, परदा करने वाली आवरण शक्ति में से 
उसकी उत्पत्ति है। आवरण शक्ति से युक्त हुआ आत्मा परजह्म 
खरूप के अविवेक से संसारिल् को श्राप्त होता है जीव भाव युक्त 
, होता है उसीको दिखलाते हैं । 


माया की दो शक्तियों में से प्रथम आवरण शक्ति है यह 
आवरण अन्गेरा करती है इससे पदार्थ का.यथाथ भान्‌ नहीं 
होता तब विक्षेप शक्ति से पदार्थ रूप परतरह्म खरूप में भेद हाता 
है, आन्तर में द्रष्टा और दृश्य का भेद होता है! जो. देखने-वाला 
छा है और जो दीखने वाले पदार्थ आदि हैं . वे दृश्य हैं 

ओर इसी. प्रकार वांदर परज््ष और जगत: में भेदःहोता है।' 
झखंड व्यापक तत्त परतह्म है और माया का काय रूप सब 
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जगत्‌ है। इस भेद के करने वाली माया की विक्षेप शक्ति दे 
आवरण शक्ति से उत्पन्न होने से आवरण शक्ति जगत्‌ का मूल 
कारण है। 


जो माया के सतोगुण और रजोगुण से दवा हुआ नहीं है 
ऐसा तमोगुण आवरण शक्ति रूप है, न्क्ष नहीं है, दीखता नहीं 
है ऐसे व्यवहार के कारण को आवरण शक्ति कहते हैं और जो 
माया के तमोगुण और सतोगुण से दवा हुआ नहीं है ऐसा रजो- 
गुण विक्षेप शक्ति रूप है और आकाशादिक प्रपंच की उत्पत्ति . 
'का कारण यह विक्तेप शक्ति है। आवरण शक्ति परदा करने 
वाली होने से भ्रान्ति को उत्पन्न करती है पग्चात्‌ अनेक प्रकार के 
भेद को विक्तेप शक्ति करती है। बंधन विक्षेप शक्ति से होता है । 
विक्षेप शक्ति बिना दुःख का भान नहीं होता । आवरण शक्ति 
जड़ और अन्धेर रूप है और उसमें प्रथकता भी नहीं दवोती 
इसीसे इसमें दुःख नहीं होता तो भी दुःख का कारण विक्तेप 
शक्ति की उत्पत्ति उसीमें से ही होती है. इसीसे.संपूर्ण जगत्‌ का 
कारण आवरण शक्ति कों कथन किया है। आवरण और विक्षोप 
शक्ति दोनों माया की शक्ति हैं तो भी आवरण शक्ति कारण रूप 
है और विक्षेप शक्ति कायरूप है। आवरण शक्ति जो अज्ञान 
रूप है उसका नाश द्वोजाय तो आवरण शक्ति रहित विक्लेप 
शक्ति दुःख नहीं देती ओर विक्षेप शक्ति रहित आवरण शक्ति 
' में भी ठुःख नहीं होता, दुःख और जन्मसरण का हेतु तो आव- 
' रण शक्ति सद्दित विक्षेप शक्ति ही है। आवरण अज्ञान रूप है। 
और विक्षेप कम-वासना रूप है।.. 





'६/घ२चन 





. "आवरण शक्ति का स्पष्ट खरूप सुधुप्ति अवस्था में मालूम 
होता है वह्दां भेद नहीं है; दुःख नहीं है ज्ञान ही अज्ञान छाया 
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हुआ है अज्ान ने आत्मा फो ढक दिया है वाद विज्ञान मय 
कोश में जब सूक्ष्म अवस्था को आ्राप्त होता है तव अनेक प्रकार 
की भेद युक्त कल्पनाएं करके भ्रान्ति के कारण दुःखी होता है, 
संपूर्ण भेद भाव वाली रचना विक्तेप शक्ति से ह्वोती है। विक्षेप 
शक्ति से युक्त अनात्म भावकों धारण करके, आत्मा अनात्म 
भाषको प्राप्त द्ोता है, व्यवद्वार में उसे जीव कहते हैं। आत्मा 
अविया की आवरण ओर विक्तेप शक्ति सहित चिदाभास के 
प्रकाश से युक्त जीव द्वोवा है । 


जब रस्सी में सप की भ्रांति होती है. तव अन्‍्धेरे के कारण 
से रस्सी का यथार्थ वोध न होना आवरण शक्ति है उसके पश्चात्‌ 
सर्प का भान होता है, भय कंपादिक होते हैं यह विक्षेप शक्ति से 
है। बुद्धि की धृत्तियां आत्मा के अबोध में श्रविद्ा में लय दोजांय 
तब आवरण शक्ति कद्दी जाती है. और बुद्धि की वृत्ति आत्मा के 
अवोध में भिन्न २ पदार्थों में प्रवृत्त हो यह निक्षेप शक्ति है। 
चंचलता अनेकता, आकार, गुण, दोप, उत्पत्ति, नाश आदिक 
भाव से वित्षेप शक्ति होती है ओर यह संपूर्ण संसार विक्षेप शक्ति 
से दी बना है, आवरण सहित विक्षेप शक्ति ही संघार रूप है । 
वित्तेप शक्ति में त्रिपुटि के भान सहित सब व्यवहार त्रिपुदि में 
होता है । का, कारण, कर्म, ज्ञाता, ज्ञान, क्षेय, द्रष्टा, द्शन, दृश्य 
लेकर जीव भाव होता है। 


जादूगर जादू का खेल करने के समय में उपरोक्त दोनों 
शक्तियों का उपयोग करता है। हांथ में सतिका रखी है उस 
भसतिका को तमाशा देखने थाले लोग देखें नहीं इस प्रकार की 
आवरण शक्ति का असर देखने वालों के ऊपर डालंता है। देखने 
वालों की निगाह पर आवरण शक्ति पड़तीः है इसीसे देखने वाले 
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का नेत्र व्यवद्वारिक सत्ता में न रह कर प्राति भासिक सत्ता का 
होजाता है और मसृतिका के ऊपर भी आवरण होने से मृतिका 
का भान नहीं होता। पश्चात्‌ जादगर देखने वालां को विज्ञेप 
शक्ति से युक्त बना देता है. और मृतिका के ऊपर आवरण शक्ति 
के साथ विक्षेप शक्ति का जाड़ देता है । जादूगर ने जा संकरप 
किया है. वही विक्षेप रूप से मृतिका के खान पर प्रतीत हीता है 
ओर देखने वालों में भी वित्तेप शक्ति फा आरोप किया हश्रा 
होने से वे उसी पदार्थ को देखते हैं, अथवा देखने वाले और 
सृतिका दोनों पर आवरण और विक्षेप को न करके केवल मृतिका 
में करने से भी देखने वालों का सम्बन्ध मृतिका के साथ होने से 
जादगर की शक्ति से उसके संकर्प-पदार्थ को देखते हैं। इसी 
प्रकार इश्वर की माया की आवरण ओर विज्षेप शक्ति से संपूर्ण 
संसार रचा गया है और दृष्टा सांसारिक होकर काल्पनिक संसार 
में व्यवहार करता है परन्तु अविया से आदबृत होने से य सब 
पदार्थ काल्पनिक हैं ऐसा भान नहीं होता । 


जीव अवियया की आवरण शक्ति से पारमाथिक सत्ता में से 
काल्पनिक व्यवहारिक सत्ता में आजाता है। अनेक प्रकार के 
कष्ट भोगता है। जन्मता है और मरता है। जब तक जड़ सहित 
आवरण शक्तिको निवारण नहीं करता तवतक अपने आय सुख 
खरूप को प्राप्त नहीं होता । 


साक्षिणः पुरतो भाति 
: लिंग देहेन संयुतः | 
चितिच्छाया समावेशा- 
जीवःस्या व्यावहारिकः ॥१॥॥ 
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अथः--साज्षी के सामने स्फुरण होता हुआ और स्थूल देह 
साथ पिला हुआ चिति की छाया के प्रवेश से -सूक्ष्म शरीर व्याव- 
हारिक जीव है । 


विवेचन | 


साज्षी सबके आंतर भें रहा हुआ प्रत्यगात्मा है। परतद्म जो 
एक तत्त्व रूप और संपूण ब्रह्मांड में व्यापक, जो समान चेतन 
है वह एक शरीर की उपाधि अथवा अन्तःकरण की उपाधि से 
युक्त जो चेतन है वद्दी सात्ती है। तीनों शरीर और शरीरों के 
अन्न उपात्न का वह प्रकाशक है थानी सम्पूर्ण व्यपि सृष्टि का 
प्रकाशक है यह प्रत्यगात्मा ही शुद्धात्मा है। अन्तःकरण की 
उपाधि के साथ समझ में आता हुआ उपाधि के सम्पूर्ण 
विकारों से जो रदित है, उस शुद्धास्मा को कूटरथ भी कहते हैं । 
“कूट' मायारूप अन्तःकरण स्थूल शरीरादि और 'स्थ' टिका 
हुआ, धोकर जो खरूप से विकार रहित है. बह कूटख 
साज्ञी है। 


साक्षी, सूक्ष्म शरीर तथा अन्तःकरणं, और उसमें चेतन 
के समान स्फुरण होता हुआ चेतन का आभास जिसे चिदाभास 
भी कहते हैं. यद्द तीनों का एक भाव करने वाला व्यवद्यारिक 
जींव है। साक्षी आत्मा है और अन्तःकरण ओर उसमें पड़ा 
हुआ आभास उपाधि है। आत्मा सत्खरूप है. और उपाधि 
मिथ्या माया खरूप हैं। में कर्ता हूँ, में भोक्ता हैँ, में मनुष्य हूँ, 
मैं काना हूं, में बहिरा हूं आदिक जगत्‌ में ज्यवद्वार करने वाला 
जीव है । 


्ज 
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व्यवहारिक जीव, चेतन प्रत्यगात्मा और मायिक उपाधि की 
एकता से होता है उपाधि अविद्या खरूप और चेतन विद्याखरूप 
है दोनों के धर्म एक दूसरे से विरुद्ध हैं. तो भी अज्ञान ने अपने 
सामथ्ये से चेतन को आवरण करके अपने में मिला लिया है 
ओर व्यष्टि अज्ञान में अथवा श्रन्तःकरण के ऊपर चेतन के 
आभास से जड़ उपाधि चेतन के समान प्रतीत होती है। उपाधि 
दो प्रकार की है. एक व्यष्टि अज्ञान रूप और दूसरी उसमें पढ़ा 
हुआ चेतन का आभास रूप। आभास चेतन का होते हुए भी 
जड़ व्यष्टि शज्ञान में पड़ा हुआ होने से जैसा व्यपष्टि अज्ञान 
मिथ्या है इसी प्रकार चेतन का आभास भी मिथ्या है। चेतन 
का अभाव रूप जड़ प्रकृति माया है और चेतन का आभास 
चिदाभास है। दोनों उपाधि सहित आत्मा जीव है, उपाधि के 
संयोग से अखंड आत्मा का एक टुकड़ा रूप विकारी जीव हुआ 
ओर टुकड़ा होते ही में तू आदिक को कल्पना से भेद का भार 
हुआ, भेद्भान से जन्म मरण आदिक अनेक आपत्तियां भोगनी 
पड़ती हैं। व्यवद्वारिक जीव में जो भिन्न २ पदार्थ का और अपनी 
भिन्नता का बोध है वह चिदाभास से होता है आत्मा धोध खरूप 
है जगत्‌ के पदाथों की भिन्नता का बोध करने वाला नहीं 
है | 38 पदार्थ का भिन्न २ वोध मिथ्या चिदाभास से ही 
होता है। 
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: खहप के बोध के लिये वेदान्ताचायों ने कई प्रक्रियां चांधी 
हैं उसीमें आभास वाद सुलभ होने से भाष्यकार ने पसन्द किया 
है, इस अन्थ में भी आभासवाद की प्रक्रिया से सममकाते हैं:--- 
आभासवाद की रीति से साक्षी, व्यष्टि अज्ञान और उसमें पड़ा 

।हुआ चेतन का आभास तीनों की एकता से जीव है यह आतशी 
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शीशे हा से जरदी समम में आजाता है वह दृष्टांत इस 
प्रकार है;-- ; 


आकाश साफ होने से सूर्य आवरण विना प्रकाशित हुआ 
है एक स्थान पर उसका प्रकाश-धूप फैला हुआ है वहां सब स्थान 
पर धूप द्वी धूप है। आतशी शीशा जो मध्य में कुछ उठा हुआ 
ओर किनारे की तरफ पतला द्वोता है छोटी वस्तु को बड़ी देखने 
के लिये भी इस शीशे का उपयोग होता है उसे धूप में रखने से 
अग्नि पैदा होने के कारण उसे आदशी शीशा कहते हैं. ऐसे एक 
शीशे के ऊपर बताये हुए धूप में जमीन से उठा हुआ सूर्य की 
तरफ टेढ़ा करके रखा जाय तो सूर्य की किरण उस शीशे में से 
दूसरे खान पर जहां धूप ही धूप है वहां प्रतिबिंवित होकर विन्दु 
रूप से पड़ेगी, यह विशेषता वाली होगी, इस बिन्दु के स्थान पर 
रुई रखी जाय तो थोड़ी देरमें उसमें अग्नि लग जायगी । इस 
प्रकार आतशी शीशे में से सूर्य की किरणों से विशेषता वाली 
धूप विन्दु खहप होकर जलाने की सामथ्य वाली होती है । धूप 
किसी को जलाती नहीं है सामान्य उष्णता देती है यह धूप 
आतशी शीशे के योग से जलाने के सामर्थ्य वाली होती है। धूप 
सब स्थान पर फेली हुई थी परन्तु आतशी शीशे के योग से बिंदु 
रूप हुइ। इस दृष्टांत को जीव भावमें इस प्रकार समझना 
चाहिये । सूर्य की धूप सब स्थान पर फैली हुई है इसी प्रकार 
आत्मा-साक्षी सब॒थ्थान में व्यापक है व्यापक धूप जैसे एथक्‌ 
कार्य का हेतु नहीं है. इसी प्रकार साक्षी भी प्रथक्‌ कार्य का हेतु 
नहीं है, जैसे सूर्य की धूप धूप, आतशी शोशे और विशेषता वाले 
विन्दु इन तीनों को प्रकाश करता है ऐसे द्वी साक्षी साक्षी, अंतः- 
करण और आभास को प्रकाश करता है। अन्तः/करण रूप 
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आतशी शीशा है, आत्मा की संनिधि से उसमें आत्मा का प्रकाश 
पड़ता है वह अधिकता वाला प्रकाश चिदाभास कहा जाता है। 
जैसे आतशी शीशे में से पड़ा हुआ धूपका चिन्दु जलाने रूप 
विशेष कार्य करता है ऐसे ही चिदाभास भी एथक्‌ बोध ओर 
प्ृथक्‌ क्रियायें करता है। जेसे घूप आतशी शीशे सहित विशेष 
बिन्दु होता है ऐसे ही आत्मा और शन्तःकरण सहित चिदाभास 
होता है। अन्तःकरण में टिका हुआ चिदाभास आत्मा का अभि- 
मान करता है यह जीव भाव है. तीनों को एकमेक कर आत्मा 
जो व्यापक है उसे शरीर अथवा अन्तःकरण में मानकर जगत्‌ 
में व्यवहार करने वाला जीव होता है। रुईका जलाना आतशी 
शीशे में से पढ़े हुए बिन्दु का कार्य है। यह कार्य होते हुए भी 
आतशी शीशे में पड़े हुए धूप में किसी प्रकार का विकार नहीं 
होता, धूप सत्य हे विकार रहित है और आतशी शीशा और 
उसमें से पड़ा हुआ बिन्दु मिथ्या विकारी है इसी प्रकार आत्मा 
सत्य है और अन्तःकरण और अन्तःकरण के ऊपर पड़ा हुआ 
चिदाभास दोनों मिथ्या हैं । जब आत्मा में से दोनों विकारी 
इपाधियां हटादी जाती हैं. तब आत्मा शुद्ध मोक्ष खरूप होता है 
ओर उपाधि सहित जगत में व्यवहार करने वाला 


ताला अज्नानी 
जीव है । । 
अस्य जीवलमारोपात्‌ 


साहिण्य प्यवभासते | 
'आइतो तु विनष्टायां 


भेदे भाते प्रयातितत्‌ ॥ १७॥ 
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अर्थ:--इसका जीव भाव आरोप से साक्षी में भी भासता 
है परन्‍्तु आवरण नष्ट हो जाने पर भेद से भान होने वाला 
जीव न जाता रहता है, तव वह साक्षी रूप से प्रकाशित 
होता है । 


विवेचन । 


साक्षी, अन्तःकरण ओर उसमें पड़ा हुआ आभासरूप जो 
जीव भाव है. वह मायिक है, वस्तुतः नहीं है. तो भी अविदा से 
साज्ञी में भासता है यह उसका भासना आरोप से है। साकी 
रूप अधिष्ठान में जीव भाव अध्यस्त है। अधिष्टान के प्रकाश से 
अध्यस्त मीव भाव प्रकाशित होता है। अधिष्टान पास्मारथिक 
सत्ता में है और अध्यत्त मायिक व्यवह्यारिक सत्ता में है। साक्षी 
शुद्ध न्रत्म खरूप है और भेद भावसे युक्त जीवभाव मायिक खरूप 
है । अधिए्ठान में जो अध्यस्त है उस अध्यस्त की सत्ता अधिप्ठान 
से भिन्न नहीं होती, अधिष्टान की सत्ता ही अध्यरत में काम 
करती है। आरोप किये हुए को अध्यस्त कहते हैं । किसी वस्तु 
में, वस्तु का भान न होते हुए दूसरी वम्तुका भान दो तो जिसका 
भान द्वोता है वह वस्तु प्रथम में आरोपित है। आरोपित वस्तु 
अवस्तु होती है, वस्तु तो जिसमें आरोप किया है. वह दी होती 
हैं। लकड़ी होते हुए कुर्सी का भान होता है यह कुरसी.-.की 
आकृति का लकड़ी में आरोप किया गया है| रघ्सो में अन्धेरा 
आदिक कारश से रस्सी न दीखते हुए सपादि दीखता है। वहां 
रस्सी में सपादिक का आरोप किया गया है । मनुष्य को निद्रा 
दोप से खप्न में अनेक प्रकार के, पदार्थ दीखते हैं. वह सब जीव 
में आरोपित हैं,। वस्तु और ह्वो और भ्ान झौर दो.तव जिम्नका 
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भान हो वह आरोप किया हुआ होता है। इसी प्रकार परमह्म 
रूप साक्षी में जीव भावका आरोप किया गया है। इस अकार 
का आरोप श्रांति बिना हो नहीं सकता, वह श्रांति से है और- 
आंति खरुप है। भ्रांति, माया, अविद्या, अविवेक, एक ही पदार्थ 
हैं। जहां भ्रांति होती है वहां प्रथण आवरण होता है आवरण 
बिना आंति नहीं होती । आवरण से पदार्थ ढक जाता है तब ही 
उसीके बदले दूसरे का भान होता है। जब आवरण नष्ट होजाता 
है तब भ्रांति नष्ट होजाती है । साक्षी में जो जीव भाव हुआ है उसकी 
सिद्धि आवरण से है, साक्षी पर आवरण होने से साक्षीका बोध 
नहीं होता तब वहां माया की विक्षेप शक्ति से जीवका भान होता 
हे। इसीसे आवरण की निशृत्ति से जीव भाव निवृत्त होजाता 
है और जिसमें जीव भावका आरोप हुआ था ऐसा साक्षी आत्म- 
रूप से प्रकाशित होता है । | 


प्राचीन समय में एक स्थान पर एक राजा का श्ांगार था। 

चह अप्नि लगने से जलकर भस्म होगया था। इस समय उसके 
एक कोने में थोड़ा हिस्सा जली हुई इमारत का देख पड़ता था। 
इस महल के आस पाम्न चारों तरफ बड़े २ वक्त होजाने से वहां 
एक जंगल सा होगया था और उसमें बनके पशुओं ने आकर 
अपना निवास स्थार्न बना लिया था। वहीं एक खान पर एक 
डोकरी रहने लगी थी यह डोकरी यक्षिणी थी वह रात्री के 
समय मे धुष्घू दिवस में कोआ और संध्या के समय में यक्तिणी 
का रूप धारण करती थी। इस स्थान से सौ हाथकी दूरी पर जो 
कोई मनुष्य आता था तो वह वृद्ध यक्षिणी आकषण मंत्र से 
उसको अपने पास खेंच लेती थी, जो खिंचकर आने वाली स्त्री" 
' ही तो उसको पक्ी बनाकर महात्य में पिंजरे.ें . बन्द करके 
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रखती थी ओर जो पुरुष हो तो उसको भून कर भक्तण कर 
जाती थी इसी कारण से इस जले हुए महालय की तरफ कोई 
मनुष्य जाता नहीं था। 








जिस राज्य में यह जला हुआ महांलय था उसके राजपुत्र 
ने इस महालय का बृत्तान्त लोगों से सुना, राजपुत्र अपनी पत्नि 
सहित उस महालय को देखने के लिये आया, राजकंवर का 
विचार था कि स्थान पसंद आजाय तो पन महालय को 
करके वहां ही पत्तनि सहित निवास करना चाहिये । 


राजा के मनुष्य उस जंगल में आये और जले हुये महालय 
के पास डेरा तम्ब डाल दिया, राजपुत्र अपनी पत्नी सहित आया 
था उसने अपनी पालकी मद्दालय के पास खड़ी करादी। ज्यों 
ही उसमें से उतर कर महालय में प्रवेश करते लगा कि राजकमार 
पापाण होकर नीचे गिर पड़ा और उसकी पत्नी मेना बन गई ! 
यह्षिणी ने विचार किया कि प्रथम इस सेन्‍्य का मांस खाना 
चाहिये और सब से पीछे राजकुवर का मांस भक्तण करूंगी 
डोकर्ी ने सबको आकर्षण शक्ति से अपने पास खींच लिया 
आर मार मार कर भोजन करने लगी! 


राजपुत्र पापाण दो गया था तो भी वह देख सुन सकता था 
दिलना चलना उससे होता नहीं था वह अपना उद्धार किस 
प्रकार कर सके ९ ऐसी हालत में राजपुत्र कई दिन तक पड़ा 
रह्म । 


इस यश्िणी की एक बहिन थी । धहिन को बहुत शिकार 
प्राप्त हुआ जान कर पद्द उसके पास आई । दोनों बहिलों में 
बात चीत द्वोते होते दोनों लड़ पड़ी, गालियां देते देते एक दूसरी 


को मारने लगी। वृद्ध यक्षिणी ने छोटी वहिन को मार डाला, 
वहिन का मृत शरीर भूमि पर पड़ते देखकर वृद्ध यक्षिणों का सब 
गुध्साउतर गया और दुःखी होकर कहने लगी, द्वायरे ! मेरे हाथ 
से कैसा नीच कार्य हुआ है | और रोने लगी । वाद वह वहां से 
उठ कर महालय की एक कोठरी में चली गई वहां से एक 
कटोरी में जल मिकाल कर जल पर संत्र पढ़ा उस जल को 
जल्दी से वाहर ले ओकर मरी हुई वहिन के ऊपर छिड्कका वह 
जीवित होकर उठ वेठी | 


यक्तिणी जर्दी से मंत्रित जलकों लेकर आरदी थी तब उसीमे 
से थोड़ा जल, पापाण होकर पड़े हुए राजकुचर के ऊपर पढ़ 
गया था। इस जल के प्रभाव से राजकु बर ने अपने देह को 
पुनः प्राप्त किया । वृद्ध यक्षिणी को इस वात की खबर न रही । 
राजकुवर डोकरी न जाने इस प्रकार से वहां से चुपके से 
भाग गया । ह 


राजकुंवर ने अपना उद्धार कर लिया परन्तु उसकी प्रियतमा 
के उद्धार बिना वह अत्यन्त दुःखी था। उसने देश देशों पर से 
जादूगर-मायावी भनुष्यों को बुलाकर अपनी पत्नि के उद्धार करने 
के अनेक प्रयत्न किये परन्तु कुछ न हुआ | पत्नि के बिरह से 
राजकुंवर पागल समान हेगया और मघुसूदन माधव की प्राथना 
करने लगा ! एकाम्म चित्त के तीत्र भाव की प्रार्थना से माधव 
असन्न हुए। जब राजकुंबर चिन्ता से व्याकुल हाकर थक कर 
सो गया तब खन्न में सघुसूदुन ने आकर कहा, 'हे राजपुत्र, यहां 
से थोड़ी दूर पर एक श्वेत पवेत है उस पर एक श्वोत सरोवर 
है इसका जल खेत है उस जल में खेत कमल उत्पन्न हुए हैं 
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उन कमलों में से. एक कमल लेआ और जब तू यक्षिणी से 
केद होकर पक्षी के रूप में रही हुई बालाओं को कमल का 
स्पशे करा देगा उसी समय वे अपने वास्तविक खरूप को धारण 
कर लेगी । ० ४ 


. शाजकुंवर ने खप्त की बात पर विश्वास कर लिया । दूसूरे 
दिन . प्रातः:काल वह श्वेत पवत की तरफ़ चल पड़ा । कितमनेक. 
दिन की. कठिन यात्रा करके पहाड़ के ऊपर पहुंचा । इ्वेत पर्वत 
की सब बात खप्न से मिलती देखकर उसे अत्यन्त उत्साह हुओ, 
सरोवर में कूद पड़ा एक कमल को तोड़कर बाहर निकल आया, 
कमल को कपड़े में मज़बूत बांधकर अपने देश की तरक चलने 
लगा कई रोज़ में महालय में आ पहुँचा । 


राज़कुंवर को कमल लेतें हुए आता देख इ्ध यज्षिणी कांपने 
लगी | राजकुंवर ने महालय में प्रवेश 'किया,' रांक्षसी उसके 
सामने आंगई ओर बहुत प्रकार से उसे डराने लगी परन्तु वह 
डरा नहीं । किर से उसे पापाण कर देने के लिये और भस्म कर 
देनें के लिये कितने ही मंत्र पद डाले परन्तु श्वेत कमल के प्रभात्र 
से यक्िणी के मंत्रों का कुछ भी असर राजकुंवर पर न हुआ 
वह दृढ़ता से यक्षिणी के पास गया, यक्षिणी को कंमल छुआते 
दी प्रृथिवी पर गिर गई, ह्वाथ पैर पंटकती हुई मरंण के शरण 
हुई । ह 0, 0 के 8३ 


श्वेत कमल को द्वाथ में लेकर वह उस कमरे में गया जहां 
पत्तियों को पिंजरे में रखा गया था उसको . देखकर सब पत्नी 
आतनन्दंसे नाचने लगे । इतने पक्षिओं में अपनी श्रियतमा कोन है 
यह राजकुंवर जान नहीं सकता था इसीसे जितनी मैनायें थीं उन 
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सबके ऊपर श्वेत कमल को छुवाने लगा जितनी मैना थीं सब 
कुंगारिका होगई'। राजवधू को अत्यंत आनन्द प्राप्त हुआ, 
स्वामी के कंठ से चिप्ट गई और आनंदाश्र गिराने लगी। 
अन्य वालाए' राजकुंवर को सेकड़ों आशीर्वाद देने लगीं, उन 
वालिकाओं की संख्या दश हज़ार की थी सब कुमारिका वहां से 
अपने २ घर को चली गई' । राजक्‌ं वर और उसको पत्नि राज्य 
में जाकर आनंद से रहने लगे। वाद उस महालय को तुड़वा 
कर नया वनवाया पास का सब जंगल काट दिया गया और 
चहां सुन्दर वगीचा लगवाकर राजक वर पत्ति सहित आकर 
रहने लगा। 
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शख्रागार जो शुद्ध भूमि थी यक्षिणी ने. उसे मायामय 
बनादी थी । शुद्ध भूमि के ऊपर यक्षिणी ने माया का आरोप 
कर दिया था जिससे मनुष्य मर जाते थे अथवा पाषाण और 
पत्ती वन जाते थे। यक्षिणी मंत्र के प्रभाव से सबका आकर्षण 
करके सबको अपने कावू में ले आती थी। परञह्ाय रुप शुद्ध 
तत्त्व को मायारूप यक्षिणी इसी प्रकार अपने काबू में ले आती 
है; जो माया के काबू में जाता है उसे साया का गुलाम होकर 
अनेक प्रकार के कष्ट भोगने पड़ते हैं। माया स्वरूप से पदार्थ 
को वदल नहीं सकती अपने प्रभाव से आरोप ही करदी है जो 
सज्जन इस प्रकार साया के किये हुए आरोप को हटा देता है 
वह स्वरूप को प्राप्त होता है । | 


. - यश ने राज़कूंवर को पाषाण बनाया था वह पापाण 
का आरोप ही था, राजकू वर होते हुए राजकुंवर दीखता नहीं 
था भौर पाषाण ही दीखता था । यह पाषाण छा आरोप कहां 
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जाता है। अन्य बालाए' और राजकुं धर की पत्नि बालारूप 
दी थी आरोप से वालाओं का स्वरूप दीखता नहीं था और 
उसके स्थान में मैना का स्वरूप दीखता था, पिंजरे में बन्द भी 
आरोप से ही थी। मैना का आरोप बालाओं में किया गया था 
आरोप हठ जाने से पूर्व का स्वरूप यों फा त्यों. प्रगट 
दीखने लगा । 


राजफंत्र जब पापाण हुआ था उस समय पर किसी प्रकार 
क्रा पुरुषार्थ करके पापाण योनि से छूट कर ख शरीर को 
प्राप्त नहीं हो सफता था | संयोग वश उसके ऊपर मंत्र जल 
पडुंने से पापाण योत्रि से मुक्त होकर स्वरूप को प्राप्त हुआ । 
अत्यन्त तमोगण होना ही पापाण योनि होना है ऐसी अवस्था 
में सनुष्य अपना कुछ भी हित नहीं कर सकता, पूव संस्कार 
चश द्वी-पुण्य प्रताप से मंत्र जल से पाणाण स्वरूप से मुक्त 
होकर प्रयत्न कर सकता है। शांति की श्राप्ति के हेतु जब पूर्ण 
च्यॉकुल होता है. तब दृढ़ प्रयत्त में लगता है। 


जब संसार मे मनुष्य अनेक प्रकार को आपत्ति भोग कर 
पूर्ण दुःखी होजाता है, तब बोध होता है. कि वाधतविक शांति 
का वियोग है, पक्तों के समान शांति उड़ गई है तब उसकी प्राप्त 
के सिमित्त सच्ची चाहना उत्पन्न होती है, उस चाह में ही भगवान्‌ 
फा भजन करता है भजन से अतःकरण शुद्ध हाकर उचित 
साग का बोध होता है इसी अफार राजकूंवर को हुआ और 
प्रथत्त से शांतिरूप पत्नि को भाप्त कर सुखी हुआ । 


सच्ची भक्तिसे ईश्वर भरसन्नहोते हैं, स्वरूप में चाधा पहुं- 
चाने वाली घस्तुओं का अन्तःकरण से से बाघ होता है। इसी 
७ बा 
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प्रकार राजकुंबर को हुआ | श्वेत पदाड़ परब्रह्म है, श्वेत सरोवर 
उसीका चैतन्य है और कमल शुद्ध खरूप का बोध है कमल , 
का प्रहण करना ज्ञान का ग्रहण है और जद्वां जहां माया का 
आगेप किया गया था वहां उस कमल रुप ज्ञान बूटी-'नि्मेली 
को राजक्‌ वर ने छुवाई, आरोप किया हुआ सब मैल हठ कर 
पूर्ण शुद्धि होगई, सब बालाएं अपने खरूप को प्राप्त हुई' और 
राजकुंवर भी अपनी पत्नि को प्राप्त कर आनन्द्मय हुआ । 


तथा सगे ब्द्मणोश्च 

.... भेद माइत्यतिष्ठति | . 

या शुक्ति स्तद्शाद्ब्रह्य.. 
विकृतल्वेन भांसते ॥ १८॥ 


अर्थ--इसी प्रकार जो शक्ति सृष्टि ओर ब्रह्म के भेद 
को आवरण करके स्थित है, उसके प्रभावसे त्रह्म विकारी हो ऐसा 
भासता है । हे 


विवेचन #-धान्बायुक" 

पेचन । 
22 दोनों प्रकार की शक्तिओं को प्रथम कह चुके हैं, आवरण 
शक्ति से परत्रह्म ठप जाता है इसीसे परतह्य का परत्रह्म रूप से 
स्पष्ट भान नहीं होता तब विक्षेप शक्ति भेद को करती है। जगत्‌ 
'भिन्न है और परतह्म भिन्न है इस प्रकार भेद को करके विक्षेप 


शक्ति सहिद आवरण शक्ति टिकी हुई हे, इसीसे जो ब्रह्म विकार 
रहित दे वह विकार वाला प्रतीत होने लगा, अविकारी को विकारो 
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विक्तेप शक्ति ही दिखलाती है। और जो असत्‌ है उसमें सत्‌-का 
मान कराती है | 


जगत विकार वाला है ओर परनहय विकार रहित है, जगत 
मिथ्यो है और परअह्म सत्य हैं, तो भी माया अपनी दोनों 
शक्तिओं से युक्त हं.कर मिथ्या जगन्‌ को सन्चा और. सबके 
आत्मरूप से विराजमान परत्रह्म को परोक्ष-न दीखने वाला ऐसे 
विपरीत ज्ञानको करके संसार प्रें प्रवृत्त कराती हे। जगत्‌ और 
परत्नह्ष ऐसे दो पदाथ नहीं हैं, वंतुस्त: एक परनहा दी है। जन 
परन्नह्म को आवरण से युक्त किया जाता है त्तव वास्तविक खरूप 
से उसका भान नहीं होता। भान करने वाला और परज्ंह्ष 
के वोच में परदा-अज्ञान आवरण है इसीसे जब परञद्य का 
बोध नहीं होता तत्र उस अज्ञान में क्षोभ द्वारा अन्य ही पंदाथ 
मालूम होने लगता है । यह अन्य पदाथ का भान अबविद्यों की 
कल्पना है परन्तु जो प्राणी अविद्या से आवृत हैं. उन्तको ये सत्र 
कस्पना हैं. ऐसा भान नहीं होता, वे काल्पनिक पदार्थों को सच्चा 
मानते हैं । कल्पित पदार्थ में सत्यता नहीं द्ोती, परत्ह्म की 
सत्यता का भान कल्पित पदार्थों में किया जाता है और जो पर- 
ब्रह्म सत्य है, सबका अपना, आप हूं, सबको नित्य अपरोक्त है 
तब भी उसका भान नहीं होता । परतद्दा में जगत्‌ और जगत के 
पदार्थों का अज्ञान से आरोप किया गया है,-आधार जो सत्य है 
उसको न जान कर - आरोपित पदार्थों को ही सत्य सममते 
तत्र सत्यखवरूप परत्रह्म का भान, नहीं होता । 


परअह्म अविकारी खरूप होने से कभी भी विकार को प्राप् 
नही हों. सकता । परत्रह्म तत्त का भाव जब नहीं दोता, तब 
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साया के सामथ्य से ऋह्मतत्व में जीव भाव का आरोप दृढ़ दो 
जाता है। यह आरोप मात्र ही है ऐसा भान नहीं होता तत्र 
अविकारी जीवतत्त्व विकारी ही है यानी परम्रह्म विकारी है इस ' 
प्रकार का ज्ञान; ज्ञान से होता है। अज्ञान से आवुत हुआ 
और विक्ष पता को प्राप्त हुआ जीव' माया का वन जाता हैं, 
माया के विकारों को अपना विकार मानता है, साया की 
उपाधि के उत्पत्ति नाश से अपना उत्पत्ति नाश मानता है| 


जव कोई मनुध्य जादूगरके सामने उसकी निगाह में दर 
जाता है तब्र उसके दिखलाये हुए सत्र खेल जो वास्तविक में सच्चे 
नहीं होते, वे जादूगर की प्रवल भावना द्वारा सच्चे प्रतीत होते हैं। 
इसी प्रकार जाद वांली माया के भाष में दवने से उसीके आधीन 
होना पड़ता है ओर जो २ भाव-चमत्कार उलटा सुलटा वह 
दिखलाती है उसको परतंत्र टोकर सच्चा मानना पड़ता है । 


एक अविचल तत्त में अनेक प्रकार का भेद, क्रिया, उत्तत्ति 
नाश, सुख, दुःख, आदि दिखलाने की सामथ्यवाली माया है। 
साया को सामथ्य वाली कहने से भी माया कोई वस्तु रूप न 
है यह तो अवस्तु रूप द्वी हे। वस्तु को वस्तुता को ढांप कर 
अचस्तु ऐसी माया वस्तु हो ऐसी जान पड़ती है । वस्तु की 
सामथ्य से ही अवस्तु होते हुए एक में अनेकता को पेदा करके 
अल्ुभव कराने में समय होती हे । जेसे दर्पण मनुष्य के मुखा- 
दिक को दिखलाता है परन्तु मुख की दिशा को बदल देता हैं 
इसी प्रकार भाया न्ह्म की दिशा को आभास से युक्त होकर 
बदल देती है, इसी भरकार अविकारी को विकारी और एक का 
अनेक कर दिखलाती है । मनुध्य का मुख दपण में उलटा दीखता - 
है तो भी लो वास्तविक मुख है वह जैसा का तेसा ही रहता है 
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चह उलदा नहीं होता इसी प्रकार भाया सत्र कुछ उलदा कर 
दिखलादे तो भी परख्रह्म अपने स्वरूप मे ज्यां का त्यों ही रहता 
हैं । माया हों अथवा न हो किसी समय में भी पर्रह्म के स्वरूप 
में भेद-विकार नहीं होता । सूय ग्रहण दूर से देखने वालों को है 
सूय के स्थान में प्रदण नहीं होता इसी प्रकार जीव परत्ह्म से 
' दर होकर देखता हे इसोंसे जीव भाव रूप अज्ञान का ग्रहण 


6७ 
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दीखने में आता है और परत्रह्म में अ'धेरा दोखता है वस्तुत 
परत्रह्म ज्यों का त्यों ही रहता है | 


मनुष्य प्रतिष्ठा वाला दो, सौम्य प्रकृति का हो और 
ब्रिद्दान्‌ हो तो भी जब अधिक शराब पी लेता हे-नशे में पूरा 
होजाता है तव उसे अपनी प्रतिष्ठा का भान नहीं रहता, सौम्यता 
नहीं रहती, में कौन हूँ. क्या कर रहा हूं कछ भान नहीं रहता 
ओर विद्या भी नहीं रहती । गांली गलौज करता हो किसी को 
मारता है वस्न फेंक देता है, नंगा डोलता है, गिर जाता है, अथवा 
नाली में पड़ जाता हे ऐसी अनेक विक्ृतियां को करता हे । यह 
सब्र विक्रिया सौम्य मजुध्य में हो नहीं सकती नशे के संयोग से 
दी सम्पूण विक्रिया होती है। विक्रिया का हेतु शरात्र है। शराबं 
का संयोग सभ्य मनुष्य में होते ही सभ्यता के स्थान पर अस- 
भ्यता प्रकट होती है | इसी प्रकार आत्मा जो शुद्ध है, सब 
प्रकार के विकारों से रहित है, जिसमें किसी का संयोग हो ऐसा 
हीं है अस्पक्ञ नहीं है तों भी अविदया की आवरण ओर विक्षेप 
शक्तियों के योग से शुद्ध का अशुद्ध अविकारी का विकारी 
असगका संगवाला ओर सबज्ञका असपज्ञ प्रतीत होता है। अविया 
और अंविया के सब्र धर्म जो आत्मा से विरुद्ध हैं उनका आत्मा 
में श्रारोप किया हुआ है । 


१०२ ] घाफ्य छुधा 
जैसे शराब का नशा खटाई आदि से उत्तर जाता है इसी 
'प्रकार बैराग्य ज्ञान द्वारा आत्मा में से अविद्या और उसके काय 
हठ जाते हैं। आरोप का अपवाद होता है तब आत्मा अपने 


खखरूप से प्रकाशित होता है | 


अत्राप्यावृति नाशेन . 
विभाति ब्रह्म सगयोः | 
भेद स्तयो विकारः स्या 
: त्सखगें न॑ ब्रह्मणि कचित्‌॥ १६ ॥ 


अथः-यहां पर आवरण का नाश होने से त्रह्म और सृष्टि 
के भेद का ज्ञान होता है उन दोनों में से विकार सृष्टि मं है अदा 
में नहीं हे । 


विवेचन | 
भेद का हेतु वित्त प शक्तिहे यह आवरण सहित ही होती है.। 
'" आवरण शक्ति का नाश होने से विक्षेप शक्ति का संपूर्ण 

: सामथ्य चला जाता हूँ। विज्ञ प शक्ति रूप दी जगत है, आवरण 

: के नाश होने से जगतू का अभाव हो जाता है-जगत्‌ में जो 
सत्यता थी उसका नाश हो जाता है, दीखता हुआ जगत्‌ आव- 

' रण शक्ति के न होने से अवस्तु मालूम होता है। जब्र आवरण 
शक्ति का नाश होता हे तब त्रह्म और जगत क्या वस्तु है यह 
ठीक २ समभा जाता है। अ्ह्म सत्य है जगत्‌ असत्य है 
चस्तु है जगत्‌अवस्तु है, ब्रह्म में एकता हे जगत्‌ में अनेकता है,त्रक्ष 
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अविकारी है जगत विकारी है, श्ह्म चेतन खरूप है, जगत्‌ माया 
खरूंप है । आवरण शक्ति का नाश हो जाय और विक्ष प॒ शक्ति 
का न हो तन भी जगत .दीखता है किन्तु प्रथेम जो सत्य रूप से 
दीखता था उसीके बदले अब असत्‌ रूप से दीखता है। विक्षोप 
और विक्षे प का कार्य जगत्‌ की भिन्नता असत्त हो जाने से जीव 
को किसी प्रकार से आन्तर त्षोभ नहीं होता | जीवन्मुत्त पुरुष 
इंस स्थिति में रहते हैं | ज्ञानी पुरुष को ज्ञान होने से आवरण 
शंक्ति का नाश हो जाता है परन्तु प्रारव्ध शेष रहने से विज्ञेप 
शक्ति का चाश नहीं होता, यह व्रिक्ष प देखने मात्र का ही होता 
है, जना हुआ होता है । अज्ञान की दशा में जिस प्रकार विक्षेप 
शक्ति अनेक प्रकार के उपद्रवों को पैदा करती थी अब इस प्रकार 
के उपद्रव करने का सामथ्य उसमें नहीं रहता । ज्ञात होते ही 
विज्ञ प शक्ति मुरद्ा हो जाती है तब तरह्म और जगत्‌ की मिन्नता 
का ठीक २ बोध होता है ठीक वीध न होने में आवरण शक्ति की 
ही आइ थी बह निवृत्त होगई | 


अज्ञान, ज्ञान और स्वरूप स्थिति, यह तीन कक्षाएं हैं । 
अज्ञान में ब्रह्म का भान नहीं होता, जगत्‌ का भान होता है ओर 
जगन्‌ सत्य दीखता है | दूसरी ज्ञान की अवस्था जो जीवन्मुक्ति 
स्वरूप है उसमें सत्य खरूप परत्रद्य का एकता, के साथ बोध 

” होता है ओर जगत्‌ का असत्‌ विकारी रूप से बोध दोता है इसी 
समय आवरण शक्ति का नाश द्वोता है और विक्षे प शक्ति दुग्ध 
हुई रंतक स्थिति में रहती है | जिस प्रकार किसी पेड़ को जड़ 
काटी जाय-तब पेड़ मरा हुआ दी द्ोता :है तो भी खड़ा. होने.से 
पत्ते डाली आदिक दीखते हैं, हरा भी दीखता है, पस्तुतः यह पेंड 
जिन्दा नहीं है। इसी प्रकार जब. आवरंण रूप संसार को जड़ 
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कट जाती है तव विक्षोप रूप व्यवद्ार दीखते हुए भी झुरदे के 
समान ही हैं। जीवन्युक्त पुरुष भाव से परत्रह्मः में टिका है, 
शरीर संसार के भान सहित चेष्टा करता है। तीसरा स्वखरूप 
में खरूप से टिकने वाला है। आवरण शक्ति का नाश प्रथम 
हुआ था और अ व विज्ञप शक्ति का भी खरूप से चाश हो 
जाता है। जीवन्मुक्ति में जली हुई विक्षप शक्ति दीखती थी 
वह अब नहीं दीखती, अपने शरीर सह्दित संपूर्ण संसार का 
भान नहीं रहता, न कोई क्रिया होती है, व्यक्तिल्र ही दूट जाता 
है यह अवस्था विदेह मुक्ति की है| सारांश यह है कि अन्ञान 
में आवरण शक्ति और विक्ष प शक्ति से युक्त जगतू का सच्चा 
भान होता है, ज्ञान में आवरण शक्ति रहित जली हुई विक्षे प 
शक्ति होती है, ब्रह्म सत्य है और जगत्‌ मिथ्या है ऐसा बोध 
होता है और खरूप स्थिति में आवरण और विक्तेप शक्ति 
सद्दित माया का क्षय होता है, त्रद्म का सच्चापन और जगत्‌ 
का मिथ्यापन वोध करने वाला व्यक्तित्व ही नहीं रहता, 


अद्वितीय एक पखतरह्म द्वी रह जाता है उस चिदेह कैवल्य 
कहते हैं । 


_. परननह्म और जगत्‌ दो वस्तु सत्य नहीं है। संसार की दशा 
, में जब परन्हा का भान नहीं होता तब 'उस अधिट्ठान में 
धध्यरत, ऐसे जगत्‌ का भान होता है, जगत्‌ की अनेकता और 
मैं तू आदिक सब भिन्न प्रतोत होते हैं। अविया के नाश से एक 
परम तत्त्व ही शेप रहता है । विद्वान्‌ पुरुष संसार में रहते हुए 
भी परमतत्त्व को जानता है और अज्ञानी मनुष्य नहीं जानता 
उसे अनुमान से जो समझ में आवे इतना ही वह जानता है.। 
अनुमान यह है कि संसार महान्‌ है उसे. कोई वनाने पाला 
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अवश्य होना चादिये |.परन्तु उस भ्रत्यक्ष नहीं होता प्रत्यक्ष तो 
जगत्‌ ही रहता है । आवरण शक्ति से ही उन लोगों को पर- 
त्रह्म का बोध नहीं होता, आवरण शक्ति के नाश से परत्रह्म का 
प्रत्यक्त होता है। आवरण शक्ति के नाश होने से सत्य खरूप 
ब्रह्म और असत्‌ स्वरूप जगत दोनों का ज्ञान दोता है। जाएू में 
दव कर जादू के पदार्थों को सश्चा समझना अज्ञान है, जादू में 
न दव कर जादू के पदार्थों को देखते हुए भी मिया सममना 
ज्ञान हे और न जादू में दवना न जादू के पी रो को देखना 
अपने ही स्वरुप में रहना खरूप श्थिति है । 


जितना भेद है, विकार है, बदलना है, उत्पत्ति और नाश 
आदि सब॑ भिन्नता संसार में हे, और जो मनुष्य संसार और 
माया से युक्त होता है उसे देखने को और अनुभव करने को 
संसार और संसार के पदाथ होते हैं । माया का होकर मायिक 
भाव से व्तु को अहण करता है, सब कुछ होते हुए भी परजह्य 
एकसा ही रहता है उसमे किसी प्रकार की क्रिया विकार और 
भिन्नता आदि नहीं होते । विकार विकारी में होता है, अबि- 
कारी. अद्वेत तत्त्व में किसी प्रकार का विकार नहीं होता । 


माया से युक्त विकारी जीव भी माया की सत्ता में ही 
बिकारी हैं अपने स्वरूप से विकारी नहीं है, इसी से ही माया 
अविया का आरोप कहा जाता है, आरोप वस्तु रबरूप नहीं है 
मायिक होने से अपवाद होता है, जैसे कोई मनुष्य सफेद बस 
पहने हुए सफेद दीखता है काला बस्तर पहले हुए काला दीखता 
है तो भी सफेद वस्ध की सफेदी और काले वस्र को कालाट 
इसके शरीर को लगता नहीं । वस्ध रहित जैसा है वेसा ही व 
सदित है, उसका शरीर हर द्वालत में जैसा का तैसा द्वी रहता है । 


५५० इह' 
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इसी प्रकार जीव का जो वास्तविक स्वरूप परम्रह्म हैं साया 
अविया के कितने ही रंग बिर्‌गे वस्र पहनने से भी स्वरूप ज्यों 
का त्यों ही अविकारी रहता है । 


अस्ति भातिप्रियं रूप॑ 

नाम चेत्यंश्‌ पश्चकम | 
आयत्रयं ब्रह्म रुप॑ 
* जगद्गुपं ततो यम ॥ २०॥ 


| ली] + 
अर्थ:--अस्ति भाति प्रिय रूप और नाम येंपांच अंश 
हैं । पहले तीन त्रह्म खरूप है और अन्तिम के दो जगत 


विवेचन । 


*' जगत्‌ का परबह्य में आरोपका वर्णन करने के बाद परब्रह्म 
में अं शहै नहीं तो भी मुमुक्षुओं को समझाने के लिये अंश रूप 
से वर्णन करते हैं | अंश रहित का अंश मुमुक्षुओं के बोध के 
निमित्त है । जिसका अंश करके कथन किया है चह अंश अथवा 


गुण नहीं है, परज्ह्म के तीन अंश पर ब्रह्म खरूप हैं और माया 
के दो अंश माया खरूप ही हैं । 


( 


अखिल ब्रह्माएडम परत्रह्म ही परजरहाहै, परजअद्म से अतिरिक्त 


'कोई भी पदार्थ नहीं है और यह परन्नक्ष भी अद्वेत खरूप है वहां 


० थे, ० कि शी # हज # ३ 
सरूप में ढत न होने से सृष्टि भी नहीं हे सकती परन्तु. सृष्टि 
अव्यज्ञ .है.सब् के अनुभव -सिद्ध है] यह सृष्टि अचस्तु द्वेते, हुए 
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भी परत्रद्म जो वध्तु खरूप है उसमें आरोपित है।. संसार की 
दशा. में सृष्टि और झृष्टि के पदाथ दीखते हैं उसमें परजद्या खरूप 
फौन है अथवा उसका अंश कौन है ओर माया का खरूप और 
माया के अंश कौन हैं इनको पाँच अंश द्वारा सममाते हैं । 


अस्ति भाति प्रिय नाम और रूप यद पांच अंश है । झृष्ि 

के प्रत्येक पदाथ में यह पांच का बोध होता है कोई शंका करे 
कि सब स्थान में परम्रह्म भरा हुआ है तब्र पांच का बोध क्‍यों 
नहीं होता है ? सुनो, एक परन्रह्म खहूप ओर न जानने वाले 
के सामने उसका अभाव इस भ्रकांर दो भेद हुए। परमह्य सच्चा 
» है और उसका अभाव है नहीं और दीखता है इसीसे मिथ्या है । 
अभाव का नाम ही साया अथवा अभनिया है, यह अवस्तु है 
वस्तु रूप परप्रह्म में आरोपित हाने से वरतु है। इस प्रकार दीखती 
है। परतह्य कें तीन अंश और माया के दा अंश हैं । अस्ति ८ है, 
भाति-प्रकाशता है और प्रिंय 5 आनन्द होता है यह तींन अंश 
परत्ह्म के हैं। परतरह्म एक और व्यापक है इसीसे उसका अंश 
भी उसीका खरूप है ओरं भेद्‌ रहित ऋ्रंह्मएड में व्यापक है । 
अभ्ति भाति और प्रिय से रहित कोई भी देश काल और चघ्तु 
नहीं हाती । इनको वास्तविक रूप से देखा जाय तो इनमें ढुकड़ा 
भी नहीं है, नाम रूप जा अविद्या का है उसकी उपाधि--आरोप 
डुकड़ा द्वोता दे । टुकड़े नहाते हुए नाम रूप वालीं माया 

से माया में दबे हुए पुरुष को हुकड़ा है। ऐसा माछम होता है | 
अस्ति भाति और प्रिय का पदार्थ के नाश से नाश नहीं होता 
परअह्म खरूप हाने से परत्रह्म का नाश हो तो उसका नाश हो । 


नाम. और रूप दो अंश माया के हैं और माय्या के काल्‍्प- 
निक पदार्थ में वे कटिप्रत हैँ नाम रूप मिथ्या है इस वातः को 
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सब कोई खीकार करते हैं व्यवद्वारिक कार्य में अलुकूलता के 
लिये नाम की कह्पना को जाती है | नाम की कर्पना: महुष्य 
करते हैं इसीसे नाम मनुष्य का कस्पा हुआ है। जन्म के पश्चात्‌ 
दश दिन में धर वाले नाम रखते हैं बह्दी उस पुत्र का नाम हो। 
गया, जा उसके नाम को जानते हैं बेही उसे उस नाम से पुका- : 
रे हैं अथवा उसको देखकर नाम याद आजाता है इसी प्रकार 
जड़, पदार्थों का नाम भी अपने समुदाय में सुलभता से बोध 
होने के निमित्त कल्पना से स्थिर किये गये हैं। जैसे नाम कल्पना 
के हैं इसी प्रकार रूप भी कर्पना के हैं-मायिक हैं | जड़ 
पदार्थों की आकृति मनुष्य बनाता है. जेसे मन में हे। इसी प्रकार 
की रचना करता है। मन स बनी हुई होने से आकृति-रूप 
काल्पनिक है | ऐसे मनुष्य प्राणी आदिक की आकृति ऊपर 
की दृष्टि से मनुष्य के मनकृत मार्धम नहीं हे।ती तोभी वे मलुष्य 
के मानसिक कल्पना की ही आकतियां होती हैं। स््री पुरुष के 
समागम समय का भाव देश काल आदिक के अनु सार संकल्प 
दृढ़ होता है उसीके अलुसार मलुष्यादिक की आकृति होती है | 
जैसे कोई पदार्थ एक कारीगर बनावे तब बह पदार्थ उस कारी- 
गर के सनकी कल्पना की आकृति रूप होता है ऐसे कोई पदार्थ 
अनेक कारीगर मिलकर बनावें तब उसका रूप अनेक कारीगरों 
के समुदाय के मानसिक भावकी आहति होती है ऐसे ही चेतन 
प्राणीओं की शरीराक्ृति होती है। एक को कल्पना का रूप 
अथवा अनेक की करपना का रूप काल्पनिक ही दवोता है । 


अस्ति भाति प्रिय जो परअह्म के अंश कहें गए हैं वे नाम- 
रूप के अधिष्ठान हैं) नामरूप अस्ति भाति और प्रिय. के ऊपर 
डिके. हुए हैं। अरिति भाति प्रिय में तामरुप आरोपित हैं. अत्ति 
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भाति और प्रिय सत्‌ खरूप होने से उसक ऊपर टिके हुए नाम- 
रूप भी सच्चे हों ऐसे मालूम होते हैं । अस्ति भाति भौर प्रिय सतत 
खरूप हैं, नामरूप असत््‌ खरूप होने से सत्त के ऊपर टिके हुए 
नहीं हो सकते । सच्चे पदार्थ का पूर्ण बोध न हों तब इसमें भूठे 
फा भान द्वोता है और सथा ही माछस देता है ऐसा लोक में 
दखा जाता हैं। नामरूप की भी इसी प्रकार प्रतीति होती हैं, 

' त्ञामरूप ने अत्ति भाति और प्रिय को ढांपा है और नामरूप 
उसके ऊपर चढ़ वेठा हैं, तब भी अत्ति भाति और प्रिय अपने 
प्रभाव को नहीं छोड़ते, नामरूप में भी वे ही प्रतीत. होते हैं। 
अर्ति भाति प्रिय नाम और रूप युक्त क्रिया ही व्यवहारिक दश। 
फा संपूर्ण जगत्‌ है। 


नामरूप मिथ्या है श्रस्ति भाति और प्रिय सत्य है इसीसे 
नामरूप की सिद्धि परमात्मा के अंश रूप अस्ति भाति प्रिय से 
होती है। नामरूप ते अत्ति भाति और प्रिय को दवा दिया है । 
अत्ति भाति और प्रिय को नामरूप में से एथक कर दिया तो 
नामरूप यक्त पदार्थ की सिद्धि नहीं होगी और पांच अंश में से 
नामरूपके दो अंशों को हटा दिया जाय दो अत्ति भाति प्रिय जो 
परअह्म के अंश हैं उनका कुछ भी नहीं विगड़तावे ज्यों के ध्यों ही 
अभिन्न र्दते हैं, न वे जाते हैं न किसी प्रकार का विकार होता है । 
अद्चान की अवस्था में जैसे चोर कोतवाल को दण्ड दे इसी प्रकार 
नामरूप अस्ति भांति प्रिय को दवा रहा है | अज्ञान का नामरूंप 
ज्ञान खरूप को ढांपता है और उसीकी सत्ता स्रे नामरुप संघां ह 
इस प्रकार व्यवद्ार करता है । 


नामरूप भायिक-मिथ्या होने से देश काले आदिक की 
श्पेत्ता वाला द्वोवा है, धारंधार बिकार को प्राप्त होता है. और 
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अप्ति भाति प्रिय सच्चा होने से अखरड है, हर हालत में विकार 
रहित ही होता है । ज्ञान में, अज्ञान में, पदार्थ के होने में, और 
न होने में, उसके खरूप में किसी प्रकार का भी भेद नहीं होता, 
वह हमेशा अभेद खरूप ही रूता है। नामरूप अनेक प्रकार के 
भेदवाले हैं अत्ति भाति प्रिय अभेद खरूप ही है । 


भेंद्‌ वाला मिथ्या नामरूप जब अत्ति भाति प्रिय को ढॉप 
कर उसकी सत्ता से प्रतीत होता है तब उसका किया हुआ भेद 
अत्ति भाति प्रिय में भी प्रतीत होता है, भेद अवस्तु का किया 
हुआ होने से अवस्तु है। वस्तु में विकार नहीं है, भेद आरो- 
पित है, आरोपित पदार्थ के दोष से मूल पदार्थ दूपित नहीं 
होता | 


चटाई के पाँच अंश इस प्रकार हैं:--चटाई है, चटाई 
दीखती है, चटाई बिछाने के काम की है, चटाई नाम हैऔर 
चौरस आक्ृत्तिरूप है | है, दीखती है, और काम की है, यह 
तीन अश चटाई के नहीं हैं क्योंकि चटाई माया का काये है 
और चटाई का रूप भी मायिक है -। यह तीन अ'श परत्नह्म के 
हैं। परतह्म का सचिदानन्द जो खरूप है वहि अछ्ति भाति 
और प्रिय हैं। चटाई में .दीखते हुए नाम और रूप दो. अ'श 
माया के हैं। नामरूप ने परजह्म के तीनों अशों को अपने में 
मिला लिया है इसी से जो माया रूप चटाई वास्तविक नहीं है 
वह परत्रद्मय के अध्ति अशसे है जो-तमोंगुण रूप अघ है 
ऐसी चटाई में परत के भाति अश मिलने से 
चढाई दीखतो हैं और जिसमें .ग्रियया नहीं 
' ” ऐसी चटाई में परत्नक्म का -प्रिय अ'श सिलने से चटाई प्रिय 
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काम की है। इस प्रकार चटाई की सिद्धि हुई | नामरूप 
वाली चढाइ के ऊपर अ'फ्ति भाति प्रिय लग गया, नामरूपष 
उसके उपर चढ़ा बैठा यह अज्ञान है । ज्ञान में नामरूप तुच्छ 
होता है और अज्ञान में न जानने से परनश्ठ तुच्छ द्वोता है। 
पक अ'श का भान परबतह्म रूप से नहीं होता नामरूप में 
द्वोता है, 


शुद्ध अंतःकरण से विचारा जाय ता अत्ति भाति प्रिय का 
अखणएड और सत्य बोध होता है ऐसे ही नामरूप विकारी और 
काल्पनिक है ऐसा बोध होता है । इस प्रकार पांचों अंश का 
यथार्थ बोध दवोते ही नामरूप तुच्छ हो जाते हैं ।तुच्छ हुआ 
पदाथ किसी प्रकार से लीव के आन्तर में क्ञोभ करके विकार का 
पैदा नहीं करता । नामरूप को नीचे पटक कर उसके ऊपर अति 
भाति और प्रिय को ' ले थाने से अज्ञान निवृत्त हो जाता है। 
जैसे चटाई में अत्ति भाति और प्रिय नाम और रूप का बोध 
होना है ऐसे प्रत्येक पदाथ में बोध होता है । 


नाम रूप सत्र पदार्थों का भिन्न भिन्न होता है क्योंकि यह 
असत्‌ टुकड़ा रूप है और अत्ति भाति प्रिय सब पदार्थों में एक 
ही होता है, इसीसे नाम रूप मिथ्या है, मायिक है ओर अरिति 
भाति प्रिय सत्य खरूप ब्रह्म है। सब्‌ में रहते हुए सब विकार 
से रहित ही रहता है। जैसे, चटाई है उसमें जे अस्ति भावि 
और प्रिय हैं वे ही टोपी में हैं वे ही प्रथिवी में हैं वे ही सब 
स्थान में सब पदार्थों में हैं। सव के नामरूप भिन्न भिन्न हैं. और 
अस्ति भाति प्रिय एक ही द्वाता है। मायिक नामरूप का ज्ञाव 
से बाघ किया जाय तो नामरूप का आधार अस्ति भाति . प्य्र 
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शेष रहता है। एक खान पर चटाई है उसमें से नामरूप के बांध 
से अस्ति भाति श्रिय रहा, चटाई हट गई तब प्रथित्री रही उसमें 
भी वही अत्ति भाति प्रिय रहा, जसीन खोदी गई कुआ हुआ 
उसमें भी वे ही अध्ति भाति ग्रिय रहे | ऐसे चटाई प्रथिवी और 
जल का नाम और रूप भिन्न है परन्तु सब में अस्ति भाति प्रिय 
एक ही है उसमें बदली न हुई | नाम रूप बदलने वाला दाने से 
मिथ्या साया रूप है और अध्ति भाति बदलने वाला न हँने 
से सत्य अह्म खरूप है। ' * * 


एक बकरा ओर बकरी ग्राम में से भाग कर एक घने जंगल 
में पीपल के बृत्त की कोटर में निवास करने लगे। कुछ समय 
में शरीर के बाल बहुत बढ़ गये और भयंकर आकृति वाले 
हागये, तीन बचे भी हुए | एक दिन उस जंगल में एक वड़ा शेर 
आया वह बकरे के निवासस्थान के पास आया वश्चे बाहर धूम 
रहे थे, शेर को देखकर चिल्लाने लगे बकरे ने आकर देखा तो 
शेर सामने से आ रहा है। बकरे ने सोचा हाय अब केस बचेंगे, 
शेर हम को मार डालेगा | कुछ प्रयत्न अवश्य करना चाहिये 
अब भागने का मौका नहीं है; ऐसा विचार कर बच्चों को कहने 
लगा ? तुम मुझे क्‍यों कष्ट दे रहे हे! अभी तो तुमकों पांच शेर 
और तीन रीछ का भेजन करा चुका हूँ । कितनी क्षघा ! खाऊँ 
खाऊँ ही चिल्लाते रहते दे, एक.शेर आरहा है मैं उसे मार कर 
अभी तुमको भेजन के लिये देता हूँ । 

बकरे फे ऐसे धचन सुनकर शेर रुके गया और विचा- 
रने लगा कि ऐसा पशु मैंन कभी देखा नहीं है । बूढ़ा 
पु. बच्चों को पांच शेर और तीन रीछ् का भेजन- करा 
चुका हैं मुझे मार कर भोजन देने को कह रहा है ऐसा 
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विंचार जल्दी से डरके मारे भाग गया। बहुत दूर जा कर एक 
पेंड़ के नीचे विश्राम लेने को खड़ा रहा, उस पेड़ के अपर हनुमान 
जी के वंश का एक वन्दर रहता था । शर को घबड़ाया हुआ देख 
फर शेर से बंदर ने कहा, हे वनराज, आप घबत्रड़ा क्यों रहे हे ? 
शर बोला, में आज काल के झुख में से वचकर भाग आया हूँ। 
भक राक्षस जाति के विलक्षण पशुराज से बच गया हूँ । प्रथम तो 


चल पे के ऐप स्क 
सेने उसे बकरा सममा और शिकार करने को जा रहा था इतने में 
उसके बच्चे क्षुया से पुकार करने लगे तब वृद्ध पशु ने कहा:-- 
'पांच शेर और तीन रीछ' तो अ्रभी तुम खा चुके हो तुम्हारा पेट 
कैसा है भरता ही नहीं, एक शेर आ रहा है उसे मार कर में तुम 
को खाने को देता हूँ। बन्दर हँसी करते हुए बोला वाह तुम शेर 
दो, भला तुम्हारा शिकार कोन कर- शक्ता है ? वह बकरा हो 
था तुमको देख कर डर गया और तुमको भगाने के लिये आडं- 
बर युक्त बचन कहा । चलिये में तुम्दारे साथः चलता हूँ। 
शेर बोला' मुझे तू फिर वहां जाने का उपदेश करता है तू 
अपने जीवन से निराश हुआ हो तो जा में नहीं जाता, वन्दर 
चोला, मेरे साथ चलिये घु्के दूर से ही दिखला दीजिये, 
शेर बोला, तू झट कूद्‌ कर पेड़ पर चढ़ ज्ञायगा और में मारा 
जाऊंगा । आखिर दोनों पूंछ को बांध, कर गये, कोटर से कुछ 
दूर आते ही चकरा बोला, हे मूर्ख बुद्धिहीन वन्दर ! क्या मैंने 
तुमको एक शेर लाने को ही कह्दा था ! दिन -भर में एके शेर 
लेकर आ रहा है। एक शेरं से हमारा भोजन कैसे होगा ? शेर 
सममा कि जरूर यद वन्दर मुमे राक्षस के भोजन के लिये दी 
ले भाया है, वद्द बहुत जोर से भागा और बन्दर घायल दो 


कर गिर गया। 
८ 
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ऊपर के दृष्टांत में बकरा सच्चिदार्मन्द खरूप यानी अ्र्तिं 
भाति प्रिय रूप है, राष्सस नाम और वालों के बढ़ जाने से भयं- 
कर रूप हुआ इस प्रकार नाम और रूप लग कर पांच अंश हो 
गये । नाम और रूप अविदा का है उसकी अत्ति भाति प्रिय के 
साथ एकता से शेर भय को प्राप्त हुआ | शेर अपना और बकरें 
का खरूप भूलने से भयभीत हुआ इसी प्रकार सच्चिदानन्द जो 
परबह्म है. उसमें माया के नाम रूप लगने से तुच्छ जीव बन 
जाता है और जन्म मरणादिक अनेक कष्ट भोगता है। 


शेर शर ही था परन्तु उपाधि की सत्यता से बकरे से ढर 
कर भागा। बन्द्र सदूगुरु था परन्तु अनधिकारी शेर ने उपदेश 
को ग्रहण न किया । इसी प्रकार शुद्धात्मा जीव भावों प्राप्त होता 
है और अनधिकारी हो 
हैं ओर अनधिकारी होकर सदृगुरु के उपदेश को भी ग्रहणः 
नहीं करता । 


+ 


खंवाय्वग्नि' जलोवीषु 
देवतियंड्‌ नरादिषु । 
अभिन्ना संचिदानंदां 
'मिय ते रूप नामनी ॥२९ 
, अथेः--आकाश, वायु, अं जल, एथिवी, देवता, तिर्यक्‌ 


(पु पक्ष्यादि) और मंह॒ष्यादिं में सतू, चिंत आनंद (अस्ति, 
भाति, प्रिय) तीनों अमिन्न हैं, और नाम रुप भिन्न २ हैं। 


वाक्य खुधा 3 कर, 
विंवेच॑न । 


साया का कार्य रूप जे| पंच भूत है जिससे संपूर्ण त्रह्मांड 
उत्पन्न हुआ है ऐसे आकाश, वायु, जेल, अपि, प्थिवी हैं यह पांचों 
भूत भिन्न हैं और एक प्रकार के होते हैं वे एक दूसरे से सिलकर 
न्यूनाधिक प्रमाण से अनेक॑ तंत्त्त यानी एक एक भूतमें अन्य चारों 
मिलकर पंचीकृंत पंच महाभूत होते है । जाम्रत अवस्थामें जगतूका 
व्यवह्मर उन पंचीकृत किये हुएं पांचों तत्व के पदार्थों में हेता 

और सूक्ष्म अकेले अर्थात्‌ दूसरे में मिले हुए नहीं हैं वे भूत 
अरपंचीकृत पंच महांभूत कहे जाते हैं। खप्ावस्था के पद 
अपंचीक्षत पंच महाभूत के द्वाते हैं। इसी प्रकार पंचीकृत और 
अपंचीकृत पंच भूत के कार्य अनेक हैं. तो भी उनमें रहाः हुआ 
सत्‌ है, चितृ-पकाश और आनन्द-प्रिय प्रत्येक में एकही है, 
भूत और भूत के कार्य में भिन्नता होती है परन्तु सबमें रह्महुआ 
अध्ति भाति और श्रिय एक ही है, समान ही है इसी प्रकार देवता, 

पशु, पत्ती आदिक तियंक्‌ योनि ओर मलुष्यों में अस्ति भाति 

प्रिय एक ही है। मनुध्यादिक के भेद्‌ से भी उनमें भेद नहीं होता, 
यह व्यवहारिंक वस्तु और अवस्तु सब में एकसा ही रहता हैं. 
सब पद़ाथों के भेद में सबच्चिदानन्द की भिंनता नहीं होती वह 
एक है और अखंड है। प्रत्येक पदाथ के नांम रूप की भिन्नता 
"है, नाम रूप की एक दूसरे से एक्रता नहीं है, सब अलग अलग 
हैं। व्यक्ति है परिछ्िन्न और उत्पत्ति नाशं वाले हैं । 


अंस्ति भाति प्रिय परनह्मय खरूप है इसीसे वे दीनों एक साथ 
दी रहते हैं एक दूसरे से भिन्न नहीं दोते ! जहां अस्ति हैः 
वहां भाति और प्रिय होते हैं, जद्ंं भाति है वहां झत्ति और प्रिय 
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होते हैं और जहां प्रिय है वहां अस्ति और भाति भी होते हैं। 
अस्ति भाति और ग्रिय यह तीन शब्द और उनके भिन्न २ लक्षण 
समभतने-के निमित्त ही रखे गये हैं क्योंकि यह परवह्य रूप होने 
से उनके नाम लक्षण वास्तविक नहीं हैं | अस्ति भाति और प्रिय 
हमेशा साथ ही रहते हैं तो भी अज्ञान की दृष्टि स मालूम नहीं 
होते, किसी में अस्ति मालूम होता है. किसी में भाति मालूम देता 
है। यह भेद मायिक दृष्टि का है। अध्ति में अ्स्ति, भाति में 
अत्ति और भाति दीखता है ओर प्रिय में अध्ति भाति, प्रिय 
तीनों दीखते हैं। अस्ति प्रत्येक में प्रतीत होंता है:-- जैसे जड़ 
प्रदार्थों में भी अस्ति है ऐसा मालूम होता है, चेतन चित्त आदि 
अस्ति सहित मालूम होता है और एकाग्रता में प्रिय अत्ति भाति 
सहित मालूम होता है | 
लालटेन यह नाम है. ओर उसकी जो आकृति है वह रूप 
है-ऐस नामरूप वाली लालटेन में-है “अ्रस्ति/” लालटेन “दीखती 
है यह भाति और लालदेन काम की है यह !ग्रिय” है यह तीनों 
जो परत्रह्म रू५ है. इसीस लालदेन में स सबको अथवा एक को 
' हटा देने से लालटेन की सिद्धि ही नहीं दोगी । अस्ति-है, हृदा 
देने से लालरेन न होगी, भाति-प्रकाश हटा देने से लालटेन न 
दीखेगी और प्रिय-क्राम को है. हटा देने से लालटेन वेकार होगी 
' और तीनों साथ हटा लेने से भी लालटेन न रहेगी) एक ज्ञाद 
ओर दो रहे अथवा दो जाँच ओर एक रहे ऐसा तहीं होता, तीनों 
साथ ही रहतें हैं, और उसीसे लालदेन के: नाम रूप की सिद्धि 
होती है। लोकम लालटेन है, दीखती है, काम की है ऐसा मानते 
परन्तु है! मे लालटेन अफाश! में लालटेन और प्रिय में ' 


': लालटेन है। पदांथे का है पंदार्थ का प्रकाश : और पदार्थ में 
' #प्निव्नता” झज्ञान की दृष्टि से है। . 
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लोग जड़ पदार्थों में 'है? मानते हैं परन्तु प्रकाश और आनंद 
फो नहीं मानते । चित्तको चैतन्य कहते हैं इसीसे चित्तमें है और 
भाति को मानते हैं उसमें आनन्द को नहीं मानते और एकाग्रता 
में तो अस्ति भाति प्रिय तीनों का भान होता है। अध्ति.भाति 
और प्रिय सब॑पदांथों में समान द्वी रहता है एक का भान हो 
ओर दूसरों का भान न हो यह उपाधि के भेद से है. वास्तविक 
तीनों एक से रहते हैं । | 


नांम रूप मांयिक हैं इसीसे सव संसार नाम और रूप से 
ही भरा है। सर्बके नांम और रूप भिन्न २ होते हैं, नाम रूप में 
व्यक्तित्व है और अस्ति भाति प्रिय में अव्यक्तता है। लोगों ने 
पदाथ का दो भेद्‌ माना हैः--जड़ और चेतन, इन दोनों के नाम 
और रूप अवश्य होते हैं। नाम व्यवहार के हेतु काट्पनिक है 
ओर रूप व्यवद्वार की आक्ृत्ति है। जिसको लोग चेतन कहते 
हैं बह अधिकता से सूक्ष्म है तो भी उसको आकृति गुणादि 
लेकर अथवा स्थूल को अहण करके होती है, विशेषता से चेतन 
का भान होने से जनु अथवा प्राणी को चेतन कहते हैं । जिसमें 
चिदाभास की विशेष प्रतीति होती है उसे दीं चेतन कहते हैं 
जो सामान्य चेतन सबका आधार है उसे वे लोग नहीं 
जानते । 


अत्ति भाति और प्रिय परत्रह्म रूप होने से नाम रूप वाले 
जगत्‌ और जगत्‌ के सम्पूर्ण पदार्थों का अधिष्ठान है. उसमें नाम 
रूप की कल्पना श्रांति से है लोग नाम रूप में अस्ति भाति प्रिय 
का आरोप करते हैं. और नाम रूपको मूल पदार्थ मानते हैं.। 
अनज्ञान से इस.प्रक्रार का विप्ररीत भाव कितना दी. क्यों न दा 


ज्ह 
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वह व्यापक तत्व को हटाने के लिये समर्थ नहीं होता, व्यापक 
की दूवा दे इतना ही वह कर सकता है। 


जैसे अंधेरे में रस्सी प्री है उस रस्सी का ज़म्न रस्सी रूप से 
ठीक बोध नहीं है।ता तब रस्सी के बदले में श्रान्ति से-सप॑ मालूम 
देने लगता है। है द्वीखती है, और प्रिय है, यह रस्सी 
के अंश हैं रस्सी का अस्तित्व भ्रान्तिसे सर्प में दीखता है। व्यव- 
हारिक सत्ता की रस्सी का भान न होते से रस्सी के खान में 
प्रातिभासिक सप दीखता है इसीसे अस्त भाति प्रिय भी स्प 
में दीखते हैं । सप है इसमें रस्सी में जा है? है उसे सपे के ऊपर 
ख़द़ा 'दिया, ऐसे.ही रस्सी का भाति और प्रिय भी सर्प के ऊपर 
'्वढ़ा दिया; सर्प में रस्सी के प्रिय की उलटठा करके चढ़ा देने 
से सप अप्रिय हुआ | 


: * 'ऐसे ही परजह्म का अस्ति भाति और प्रिय खरूप संपूर्ण जगत 
ओर जगत्‌ के पदार्थों में भ्रांन्ति से'कार्य कर रहा है । नाम रूप 
भिन्न २ होने से उस सिन्नता के साथ लगाये हुए अस्ि भाति 
प्रिय को भी भिन्न समझते हैं परन्तु यह भिन्नता नाम रूप ही की 
है १ अस्ति भाति प्रिय में कहीं भी भेद नहीं है क्रिसी पदार्थ में 
भी लगाया जाय यह असिन्न दी रहता है । 


. भैेद्‌ रहिव ऐसे अर्ति भाति प्रिय में अज्ञान से अज्ञान कृत 
नाम रूप फ़ोललगां कर भेढ़ रहित में भेद क्रा सान करते, हैं यह 
भेद ज्ञान ही अज्ञान खहृप्र है और संसार में भठ्काने ब्राला है।. 
“भेद ज्ञान अनादि काल से ता आया हैःतो भी वह अज्ञान 

खरूप द्वोने से तत्त्त ज्ञान 'से/निबृत्ति किग्रा जा सकता है।. रस 
उज्ञात 'कीलनिवृत्तिसे :खरुप्क्री. आप्तिहोती/है।।: भेद शान्नमें 
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ही जीव और जीव का बन्धन है। भेद ज्ञानकी निधृत्ति से जीव 
भाव की निश्ृत्ति होती है और जीव भावकी निवृत्ति से बास्त- 
'बिक जो न्रक्म खहप है उसकी प्राप्ति हा।ती है। 


उपेक्ष्य नाम रुपे दे 
सब्चिदानंद वस्तुनि | 
समाधि सवबंदा कुयांत्‌ 
हृदये चाथवा बहिः ॥२५॥ 


,, अर्थ:--सबिदानन्द बस्तुं में नाम रूप दोनों की पपेज्ञा यानी 
त्याग करके हृदय में अथवा वाहर हमेशा सम्राधि करे। ( भत्यक्ष 
सास रूपअंश को त्याग कर शेप रहे हुए सब्रिद्रानन्द अंश में 


'ख्िर होवे । ) 
विवेचन | 


.. अम्ति भाति प्रिय पर्रह्म खरूप होने से जगत्‌ के पदार्थों 
में उनका पृथक भान नहीं होता । नाम रूप ने अस्ति भाति प्रिय 
को ढांप रखा है इसीसे नाम्र रूप की प्रत्यक्ष प्रतीति होती है और 
अस्ति भाति प्रिय से मिला हुआ नाम रूप अतीति होता है, नाम 
रूप माया का है इसीसे माया में दबे हुए मनुष्यों को प्रतीत 
देता है, जब उसका त्याग किया जाय--चित्त वृत्ति से हटा 
“दिया जाय तत्र परजह्य रूप जा अस्ति भाति प्रिय. सचिदालन्द 
है. उसीका प्रत्यक्ष बोध द्वाता है। सच्चिदानन्द सब ज््थान्र मं दै 
डसीते हृदय में भी है, हृदय नाम है और हृदय रूप पदार्थ है 
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इस दोनों का त्याग करने से हृदय के आधार बुद्धि रूपी गुदा 
में खिरता से सबिदानन्द का बोध होता है, यानी. सबिदानन्द पर- 
त्रह्म का साक्षात्कार होता है । जैसे हृदय के नाम रूप को दृटकर 
बोध होता हैं ऐसा बाहर यानी जगतूमें जगत्‌ नाम ओर जगत्‌ रूप 
को इटा देने से वहां रहे हुए, जगव के आधार समिदानन्द का 
बोध होता है इसी प्रकार बाहर के कोई पदार्थ का नाम रूप 
हटा देने से सच्चिदानन्द का चोध द्वोता है। नाम रूप का त्याग 
करके टिकना समाधि में हाता है इसीसे हृदय में अथवा बाहर 
समाधि को करे। नाम रूप की तरफ जाकर उसका वोध करने 
वाली बुद्धि है, चाम रूप अनेक हैं इसीसे बुद्धि भी अनेक बृत्ति 
वाली होती दे, बुद्धि की इत्ति को 'नाम रूप से दृटा देने से शेप 
रहे हुए आत्मलरूप--अधिष्ठान सब्निदानन्द की वृत्ति होती 
है । वह दी परत्रह्म है एक होने से एक ही भ्रकार का होने से 
चैतन्यमय होकर चृत्ति की एथकता भी जाती रहती है इसी हालत्त 
में बुद्धि समान हाजाने से उसे समाधि कहते हैं । जगत्‌ के . 
वरक की चुद्धि अनेक प्रकार की और चंचल होने से असम 
बुद्धि है ओर सचिदानन्द समखरूप होने से उसमें गई हुई बुद्धि 
की वृत्ति भी सम होती है, इसीसे उसको समाधि कहते हैं । 


समाधि हृदय में होती है ऐसे बाहर जगत्‌ में अथवा जगव्‌ 
के कोई पदार्थ में भी होती है, आरंभ के अवलम्बन का भेद्‌ 
है परन्तु अन्त में समाधि स्रिति तो अत्ति भाति प्रिय रूप जे 
परजह्ष है उसी में ही हेतती है इसी से सब प्रकार से की हुई 
समाधि एक ही है। अवलंबन कोई भी हे| उसका नाम रूप 
हटा, देने से नाम रूप का अधिप्ठान संबंत्र एक ही है इसीसे 
सम्राधि परज्नक्म में ही देती है | वाइर की हुई सम्राधि की 

मर हि 
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अपेच्त आन्तर हृदय में की हुई समाधि में श्रेष्ठल' है, छुलभता 

है और बाहर की समाधि में कुछ कठिनाई है। हृदय से जीच 
# ७ # ।>ी..] [+] 

भाव का उत्थान है इसीसे हृदय की समाधि में जीव की प्रथकृता 


नहीं रुती और खरूपस्थिति हाती है और बाहर की समाधि 
में समाधि का करने वाला सभाधि के स्थान से भिन्न रह कर 
करता है इसी से कुछ कठिनाई है। समाधि में समाधि करने 
वाला प्रथक्‌ नहीं रहता तो भी उत्थान काल में मैंने परतह्य का 
बाहर अमुक पदाथ में बोध क्रिया! ऐसा बोध होने का संभव 
है भिन्नता युक्त बोध अद्वैत बोध नहीं है इसीसे हृदय की समाधि 
में श्रेष्ल है। योग्य अधिकारी बाहर समाधि करते हुए भी, 
एकता का वोध करता हे तब यथार्थ फल ही होता है। 


५ जिस प्रकार समाधि करने वाला जिसमें समाधि करता 
है उसके नाम रूप को त्याग कर परतद्म में चित्त वृत्ति को खिर 
करता है, हृदय में समाधि करने से तो हृदय के नाम रूप के 
त्याग से,.हृदय में द्वाने से समाधि करने वाले के नामरूप का 
व्याग हाजाता है और अत ऐसे परत्ह्म को प्राप्त द्वाता है। परन्तु 
च्राहर जगतूमं अथवा जगतके पदार्थमें समाधि करनेवालेका जैसे 
बाहर के पदाथ के चाम रूप का त्याग करता है ऐसे ही उसे अपने 
नाम रूप का भरी त्याग करना हेगा, दोसों के नाम रूप के त्याग 
से पूर्ण सम्राप्ति हगी। हृदय में समाधि करते वाले का एक 
नाम रूप का ही त्याग करना पड़ता है और बाहर समाधि वाले 
को अपने ओर बाहर के नाम रूप को त्यागत्ता दाता है तब ही 
एकता से सचिदानन्द का बोध द्वेत्ता है, यदि समं!धि करने से 
भी अद्वेत का बोध न हो, अपना व्यक्तित्व ने छूटे तो समाधि 
तिप्फल है। भद्ठैत सचिदानन्द: की बोध रहित, संभाषि', कथन, 
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मात्र की समाधि है इससे खरूप की प्राप्तिनदी देती-मोज्दाता 
नहीं देती ! 


नास रुप दोनों अंश मायिक हैं। भाया अधातु खरूप है-* 
आंति है इसीसे नामरूप भी आंतिका ही है और अत्ति भाति प्रिय 
तीनों पर्रह्म रुप हैं इसीसे वस्तु रूप हैं और सत्य हैं। आम्मरूप 
वस्तु की प्राप्ति के लिये अवस्तु का त्यागही आवश्यक है। अवस्तु 
के त्याग से ही सचिदानन्द रूप वस्तु सचिदानन्द रूप से प्रतीत 
होती है। सब्चिदानन्द समाधि में अद्वेत खरूप ही होता है, सत्‌ 
चित्‌ आनन्द ( अस्ति भाति प्रिय ) प्रथक्‌ नहीं होता । अस्ति 
भाति प्रिय यह तीन भेद नास रूप के साथ सममने के लिये ही 
किये गये हैं । पर्नक् खरूप अद्ेत ही है भेद रहित है। जो यह 
अस्त भाति प्रिय परम का गुण अथवा अंश होता तो एथक्‌ 
हो सकता परन्तु यह तीनों उसके खरूप हैं इसीसे भेद रहित: 
अट्ेत ही. है । 


जो, मलुष्य उपरोक्त समाधि को नित्य करता है वह अनात्म 
के सब संत्कारों से रहित होता हुआ. खरूप खिति को ही श्राप्त 
होता है। समाधि.में' तत्त्व का-अत्यक्ष होने से' दृढ़ अपरोक्ष ज्ञानी 
होजाता है। इसीसे अविद्या निवृत्त होजाती है प्रारव्ध शेष होने 
"से निवृत्त हुई अविया प्रतीत होती है. परन्तु उसमें सत्यूल न 
रहने से' पल रहित होती है! ऐसी- अवा भी अधिक समय 
नहीं: रहती: क्योंकि जड़ से कटे हुए बृक्ष के डाल पात कष तक 
हरे' रह सकते हैं ९. कुछ दिन ही वे हरे, दीखेंगे।. इसी-प्रकार 
अविया के नाश के बाद शरीर और सके व्यवहार देखने मात्र 
कबनिर्जीव हैं।। . 
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नाम ओर रूप में टिकता संसार है ,और नाम रूपका बाघ 
करके उसका आधार सश्चिदानन्द में.हूं इस प्रकार दिकन्ना' परमहा 
खरूप है नाम रूपमें ठिकने वाले को कष्ट से कष्ट ही आ्राप्त।होता 
है और सबिदानन्द में टिकतत वाले को आनंद ही आनंद द्वोता 
है। जिस्तकों जगत्‌ और जगत्‌ के प्रदार्थ का. भाव श्रौर सस्वन्ध 
हों होता' वह शरीर में रहते हुए भी अशरीरी है, मनुष्य होते 
हुए भी परजहाय खरूप है । 


सविकल्पो निविकल्पः 

समाधिद्रि विधो हृदि । 
दृश्यशुब्दानुवेधेन 

सविकल्पः पुनद्धिधा ॥ २३ ॥ 


अथ:--ह॒दय में सविकल्प झौर निरविकल्प दो प्रकार की 
समाधि होती है; फिर सविकरप समाधि एक दृश्य से सम्बन्ध 
वाली ओर दूसरी शब्द से सम्बन्ध वाली ऐसे दो प्रकार की 


ज्वोती है । 


विवेचन । 


आन्तर हृदय में ओर बाहर जग्त्‌ में समाधि होने का कथन 
क्रिया । हृदय की समाधि श्रेष्ठ होने से अब उसीके भेद-का वर्णन 
करते हैं। जिस प्रकार हृदय में भेद होता है ऐसे ही बाहर के 
भेद को भी सममना चाहिये | सम्माधि करने वाला धारणा ध्यान 
के बाद. ही सम्राधि को आप्तद्वोव्रा है। ; छ्ाव,समराधि में. विवाह 
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की मुख्यता है ' और योग समाधि में क्रिया सहित विचांर है। 
योग समाधि धारणा, ध्यांन और समाधि इस क्रम से होती है 
प्माधि करने वाले को उनकी भिन्नता साछूम भी होती है, ज्ञान 
समाधि वाले में भी वही क्रम द्ोता है परन्तु उसकी भिन्नतां 
मालूम नहीं होती। विचार फो धारण कर रखना धारणा है 
झभवा किसी लक्ष को धारण कर रखता धारणा है, जिसको 
भारण किया है उसमें बृत्ति का प्रवाह जो त्रिपुटि सहित होता है' 
वह ध्यान कहा जाता है, ध्याता, ध्यान और ध्येय के सिवीय 
ओर किसी फा भी भान ध्यान में होना न चाहिये। वृत्ति का 
प्रवाह पूर्ण हो और त्रिपुटि का अस्पष्ट भान सविकस्प समाधि 
कही जाती है. और त्रिपुदि का भान रहित निविकरप समाधि 
होती है। योग समाधि क्रम से होती है. परन्तु जिसको थोंग 
समाधि हृढ़ हुई है उसका क्रम जस्दी मे होजाता है ध्यान आदि 
के क्रम की भिन्न प्रतीति नहीं होती | ' 
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हृदय में अथवा बाहर होने वाली समाधि दो प्रकार की है 
एक.सविकल्प और दूसरी निविकल्प्‌। सविकत्प सप्तात्षि निर्षि- 
फलप समाधि का साधन है। सबविकत्प समाधि का वारंबार 
अभ्यास करने से निविकस्प सम्राधि की सिद्धि होती है। ध्यान 
के वाद प्रथम सविकरप समाधि होती है, ध्यान में वृत्ति का प्रवाह 
था बह सबिकस्प समाधि में दद होता है और जो त्रिपुटि का 
भान स्पष्ट झूपसे होता था चह अब अरप्ट रुपसे होता है, त्रिपुटि 
फा अस्पष्ट भान भी ऋह्मरूप से होता है। समाधि में एकता अब- 
श्य होती है तो भी कच्ची सम्राप्रि जो सबिकर्प रूप है. उसमें 
विच्छेदित एकता द्वोती है। जैसे कोई मनुष्य नींद में-से. जाग्रत 
इतआ हो. परन्तु पूर्ण, जामरत नहीं हो . इसी हालत में. कोई कुछ 
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कहता है तो जानता है और नहीं भी जानता-अस्पष्ट जानता 
है इसी प्रकार सबिकर्प समाधि में होता है। मनका जो संकल्प 
विकल्प खरूप है वह वहां कभी विकस्प को अस्पष्ट रूपसे फैज्ञाता 
है उसीसे उस सबिकल्प समाधि कहते हैं। बुद्धि खिर हुई 
परन्तु दृदू नहीं हुई विकल्प कर बेठती है इसीसे विकल्प का भान 
होता है । अखंड सबच्चिदानन्द्‌ खवरूप सें विकल्प सहित कुछ समा- 
शा क श्र | 

धान को प्राप्त हुई बुद्धि की वृत्ति धविकरष समाधि है । 


निविकत्प समाधि में क्रिसी प्रकार का विकरप नहीं होता, 
त्रिपुटि का बोध नहीं होता, धृत्ति ब्ह्माकार होकर अद्वैत अखंड 
रुप को प्राप्त द्वोजाती हैं, वत्ति की पथक्ता नहीं रहती । एकाकार 
ही श्रवशेष रहे ऐसी निमेल समाधि होती है, वृत्ति निरोध 
भी उसीका नाम है। सुपुप्ति में इसी प्रकार एकता हं।ती है परन्तु 
घृत्ति का लय अन्तःकरण के अज्ञान में ही होता है और निषि- 
कर्प समाधि में अज्ञान सहित अन्तःकरण का लग चैतन्य में 
होता हूं. इसीसे त्रह्माकार वृत्ति भी अपने व्यक्तित्व भावको छोड- 
कर चैतन्य खरूप दो जाती है. चेतन ही चेतन रहता है, अनन्त 
खहंप ही शेष रहता है उसको निर्विकतप समाधि कहते हैं | बार- 
बार सबविकल्प समाधि के करने से सविकरप के संस्कार से नि्वि- 
'ऋरप की प्राप्ति होती है । सविकल्प समाधि के संस्कार अविया 
संस्कारों को क्षीण करके निविकरप समाधि होने के उपयोगी 
संम्कारों को बढ़ाते हैं । उत्थान संस्कार क्षीण होते हैं और निरुद्ध 
संध्कार की वृद्धि होती है। अन्तःकररं में अनन्त काल के पड़े 
हुए जगत के भाव के संस्कारों का ज्ञय निर्विकल्प समाधि 
हगता द्द | * ५ ; 02 | फट 
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अनन्त काल के सांसारिक संस्कार दृढ़ होने से निविकल्पः 
समाधि एक साथ नहीं हेती, सबिकत्प समाधि के वारबार 
अभ्यास से मित्रिकरप समाधि होती है ऐसे ही सविकल्प समाधि 
भी पत्याद्यर, धारणा और ध्यान के वाद ही होती है, प्रत्याद्मर 
धारणा और ध्यान में वहुत समय लगता है जब अभ्यास बहुत: 
चढ़ जाता है तत्र तो यह तीनों बहुत जल्दी दा जाते.हैँ । यह 
तीनों में भी क्रम है प्रत्याह्र के वाद द्वी धारणा होती है पत्या-- 
हार नहीं हो तो धारणा नहीं होती | की हुई धारणा पर हीः 
ध्यान होता है जब धारणा नहीं है तो ध्यान किस पर हो इस 
प्रकार ध्यान के बाद संविकेल्प समाधि होती है ध्यान न हे तो 
सबविकल्प समाधि न हे। और ऐसे ही सविकर्प संमाधि के वाद 
निविकरंप सप्ताधि होती हे ऊपर वाले सव निर्विकल्प समांधि के 
कम हैं, निविकल्प समाधि पूर्ण समाधि है | 
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चित्त की वृत्तियां अनेक दृश्य और अदृश्य पंदाथों में भर्ंकां 
करतीं हैं, वासना और संस्कारों में भी भठका करती हैं मेन कोई 
भी इन्द्रिय के संह्वारे बाहर भटकंता है और अन्तर, में संस्कोर 
स्मृति के सहारे भटकर्ता है। अनेक प्रकार की कामना से भरा 
हुआ मन खिर नहीं देता, इन्द्रियों के साथ जुड़ कर जगत के 
विषयों में भटकता रहता है। अंमुक्षु इन्द्रियों को वश करता है 
: इस क्रिया का नाम ग्रत्याहार है ! इन्द्रियां विषय में प्रवृत्त हैती 
हैं तब उसके साथ मन मिलता हे या थों कहो कि इन्द्रियां अपने 
साथ मन को खींच लेती हैं मत सहित ही इन्द्रियों की प्रवृत्ति 
देवी है। जब सब इंन्द्रियां अपने ३ विषय को छोड़ कर मन के 
साथ जुड़ जांव और बाहर ग्रवृत्त नहों उस स्थिति का नाम 
पत्याद्वार है। इन्द्रियां विषयों की तरफ चंचलता बाली हे।ती हूँ 
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जब मन के साथ जुड़ जाती हूँ तत्र उनकी च॑चलता निमृत्त द्वेकर 
मनके खाधीन है| जाना पड़ता है । प्रत्येक विषय की तरफ से 
इन्द्रियों का हट जाना, विषयों का ग्रहण न होना भपत्याह्वार है । 
अभ्यासियों को प्रत्याहार की मुख्य आवश्यकता है, प्रत्याद्यर के 
पश्चात्‌ ही अभ्यास आगे बढ़ता जाता है, इसी से प्रत्याह्यर की 
सिद्धि प्रयक्षयूतक कर लेना चाहिये । 


वैराग्य के बल से इन्द्रियों को विषय की तरफ से हठा कर 
सन से युक्त कर देना प्रत्याद्यर कहा गया है उस करके इन्द्रियाँ 
वश में है जाती हैं। जब इन्द्रियां वश में नहीं होतीं तब मन 
को ध्येय की तरप्ध जाने नहीं देतीं, वह मन को अपने वश करके 
विषयों की तरफ ले दौढ़ती हैं ऐसा न है| उसी के लिये प्रत्याह्ार 
की आवश्यकता है।वारंबार विषयों की तरफ दौड़ने वाली 
इन्द्रियों को विषयों की तरफ से हटाकर मन ने जे ध्येय धारण 
किया है उसके साथ जोड़ देना ऐसा अभ्यास वहुत काल तक 
करते रहने से इन्द्रियां वश भें होकर प्रत्योद्दर की सिद्धि होती 
हैं। अभ्यास में वैराग्य की' मुख्यता हे इन्द्रियां विषय की 
तरफ राग करके ही दोड़ती हैं, जब इन्द्रियां विषय की ओर गई 
माल दें।, विपय से युक्त हुई मालम हैं। इसी समय वैराग्य को 
प्रगट कर देना चाहिय, विषयों की तरफ तिरस्कार करना चाहिये 
अथवा विपयों फे दोप का विचार करना चाहिये इससे इन्द्रियां 
लौट आती हैं जब तक इन्द्रियां वश में न हैं| तब तक अभ्यास 
और बैराग्य दृढ़ता से करता रहे । 


प्रयाहार की कुछ सिद्धि के साथ द्वी धारणा का श्रभ्यास 
दाता है जा कुछ कसर गप्रत्याद्र में होती हे वह घारणा आदिक 
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के अभ्यास करते करते निवृर्स हे जाती है। मरने की एक आधार 
में स्मापित करना, मन उसी आधार में ही रहे उसे धारणा 
कहते है । अत्याहार की अपूणशता से ही धारंणा। मे बारंबार 
विक्षेष. होता हे । इन्द्रियां बलिष्ट हेने से मंच को धारणा से 
हटाकर अपने साथ विषयों में युक्त.कर देती हैं इस प्रकार- न: 
है। और मन ध्यथ को ही पकड़े रहे यही ठीक धारणा है |. ध्येय 
देश सें चित्त की स्थिति ही धारणा हे | धारणा का देश दो 
प्रकार का है। बाह्य देश झोर आन्तर देश । बाह्य में सूये; चंद्र, 
विद्युत, मणि, शुक्र,तारा, शालिझ्राम, देव, शाख्र निश्चित सगुणए 
ईश्वर का खरूप, सद्गुरु इत्यादि लेकर अनेक पदार्थ हैं ऐसा; 
ही आन्तर में-.ह। आन्दर में दा कओ! आदि पांच तत्व,, हंद॒य: 
कमल आदि सात चक्र, जासिका जिह भ्रकुटी मध्य आदि शरीर 
के. स्थान और आत्मा आदिक हैं । गुमुत्तओं को शरीर के. स्थान: 
आदि की आवश्यकता नहीं है। बने वहां तक हृदय में ही आत्मा 
की धारणा करे। अस्तःकरण में ही आत्मा की धारणा बाह्य 
धारणा की अपेक्षा से सुलम हे, धारणा के आरंभ में साल 
विषय. हे।ता है, क्योंकि अभ्यास । आरंभ करने वाला सूक्ष्म 
विषय को धारणा करने में असमभ हे।ता है, जैसे जेसे अभ्यास 
चढ्ता जाय तैसे २ही विषग्रकों सूक्रप करता जाय | ऐसे ही बाह्य 
ध्येय को धारण करन दाला बाहर की सिद्धि हेनें के पश्चात्‌ 
उसे आन्तर में धारण करे। भ्रथम सूते को ग्रहण करे पद्न 
अमूत को अहण. करे इस प्रकार ४8 ।स करने वाले मनुष्य को 
तीन माप में धारणा को सिद्धि हे।ती है. यह साधारण नियम हें, 
कि अधिकारी के सत्र और प्रयत्न के अलुसार न्यूनाधिक काल 
' भी; दवा है। धारणा गुंरउपदेश के अंदुसार करनी ही अच्छी 
: है, जल्दी; सफल होती, है,, यदि धारण करने वाले असुक्ष 
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समीप में ही सदूगुरु दे तो अवश्य फल द्वाता है। जे। मनुष्य 
सद्गुरु के उपदेश रहित पुस्तकादिक में देख करके धारंणा में 
प्रवृत्त दाता है उसको हानि पहुँचने करा संभव है । दुष्ट कर्म 
अथवा उु्ट महुप्यादि की घारणा कभी भी न करे इसी प्रकार 
विपयाशक्त हे.कर विषय की धारणां भी न करे । दुष्टों की 
धारणा से दुष्ट द्वी दाना पड़ेगा 4 को 


घारणा थोड़ी थोड़ी हाने लगती है इसी समय ध्यान करने 
का आरभ फ्िया जाता है, धारणा की दृढ़ स्थिति ही ध्यान है, 
जिसको.धारणा में धारण किया था वह ध्येय है उसीमें अन्तराय 
रहित एकाकार वृत्ति का प्रवाह होने को ध्यान कद्दते हैं। धारणा 
में बृत्ति ने ध्येय को पकड़ रखा था अब ध्यान में उस वृत्ति का 
प्रवाह एकाकार चलता है, यह वृत्ति का प्रवाह सतत धारा रूप 
नहीं दाता, वीच २ में विच्छेद से युक्त द्वाता है. और त्रिपुटी 
भो स्पष्ट होती हैं। ठीक ध्यान में ध्याता ध्यान और ध्येय की 
छोड़ कर और किसी प्रकार की वृत्ति नहीं द्वाती। परमेश्वर के 
खरूप में चित्त वृत्ति का एकाकार प्रवाह भरत्याहार और धारण 
की सिद्धि से होता है । ध्यान अनेक प्रकार का होता है परन्तु 
' परमेश्वर विषयक सगुण अथवा नियु श ध्यान ही श्रेष्ठ है । ध्यान 
जब दृढ़ द्वाता है तब समाधि की सिद्धि होदी है, ध्यान रद्दित 
समाधि नहीं होती || «0 5 +] हूं, 
जगत्‌ और उसके पदार्थों के ध्यान से सब्रकों जगत्‌ स्वरूप 
की प्राप्ति हुई है. तव क्‍या आत्मा का ध्यान करने से जो प्रत्येक 
का खरूप है उसकी प्राप्ति नहीं होगी १ 'इसीसे सुसुक्षु पुरुषों को 
प्रयत्ञ पूवंक आत्म खरूप के ध्यान में लंगना चाहिये । भ्यान'से 
हा 
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जिस प्रकार कीट भ्रमर बन जाता ह इसी प्रकार ध्यान करते २ 
सुमुष्ठ नरह्म स्वरूप बन जाता है। ध्यान में सब सामथ हे ध्यान ही 
, जीवकों इंश बना देता हे ! * 


कामायाश्रित्त साहश्या- 
तत्साक्षि वन चेतनां। 
ध्यायेद दृश्यानुविद्धोय॑ 
समाधिः सविकल्पकः ॥ २४॥ 


छआर्थ:--कामादि दृश्य चित्त के धमं हैं, चेतन को उनके 
साक्षी भावसे ध्यान करे | यह दृश्यानुविद्ध-दृश्य के सम्बंध वाली 
सविकरप समाधि है। शत 


विवेचन । 
द्रेष्टा और दृश्य का विवेक प्रन्थकार ने आरम्भ में ही किया 
है। वास्तविक द्रष्टा एक शुद्ध तत्त्व है। दृश्य अनेक और मायिक 
। सबिकल्प समाधि के दो भेद हैं। उनमें जिसका दृश्य से 
* सस्वन्ध ह-दृश्य के सहारे से जो समाधि होती है वह दृश्या- 
कक डा । दृश्य सम्बन्ध से है, दृश्य में समाधि नहीं 
है। जेसे किसी पदार्थ को जानने के लिये किसी एक पदार्थ का 
सहारा लिया जाय इसी प्रकार यह समाधि है। जैसे लाइन 


खींचने में रोल का सहारा लिया जाता है उससे लकीर सीधी 
खिचती है परन्तु पीछे सोधी लकीर को रौले से कोई सम्बन्ध 
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नहीं रहा इसी प्रकार दृश्याठुविद्ध समाधि है। कई दृश्य भी ऐसे 
हैं किये अन्य के द्रष्टा होते हैं. परन्तु वास्तविक द्रष्टाद्रष्टा ही 
रहता है. किसी का दृश्य कभी भी नहीं होता । जो दृश्य ही हैं 
और दृश्य होते हुए कभी आपेक्तिक द्रष्टा भी वनता है, तो भी 
वह दृश्य ही है । ऐसे दोनों प्रकार के दृश्य को हटा कर वास्तविक 
द्रष्टा जिसकी दृष्टि का कभी लोप नहीं होता है उसमें समाधि की 
भाती है। अन्तःकरण की वृत्तियां-आभाससे युक्त होने से विशेष 
चैतन्यता बाली दीखती हैं. और इसीसे भूल होना सम्भव है ये 
वृत्तियां भी दृश्य ही है चेतन्य होते हुए भी द्रष्टा नहीं है. उनमें 
कामादिक रहे हुए हैं वे भी दृश्य द्वी हैं। उपदेश के शनुसार 
दृश्य को सम्पूर्ण हटाने से दृश्याजुविद्ध समाधि होती है । जगत्‌ 
और जगत्‌ के सत्र पदार्थ काल्पनिक हैं इसीसे सब दृश्य हैं दृश्य 
के आस्तर में रद्ा हुआ उसका आधार और प्रकाशक वास्तविक 
तब द्रष्टा है. वही दृश्य का साक्षी है। उस दृश्य को हटा कर 
उसके द्रष्टा साक्षी में चित्तकों लगाना समाधि है। चित्त की 
एकाग्र वृत्ति समाधि में होती है। अन्तःकरण की साल्विक वृत्ति 
में काम, चिकित्सा, श्रद्धा, अश्रद्धा, धैये अधैंये लज्णा भय 
आदिक हृश्य है उनकों हृटाते हुए अपने को उत्त वृत्तियों का 
साक्षी शुद्ध चैतन्य समझते हुए सदा ऐसे ही अनुसन्धान पूवक 
आत्मानुभव करने को दृश्यानुधिद्ध सविकस्प समाधि कहते हैं। 
इस प्रकार के अभ्यास से अन्तःकरण में आभास के आवेश से 
काम संकल्प आदि दृश्य वृत्तियों का अनुसन्धान छूटकर 
असंग आत्म खरूप हूँ ऐसा बोध द्वोता है। 





७८ ६ चर री चीफ चर ५७मचत चटसन्‍र, 


द्रश्यानुविद्ध समाधि तक पहुँचने में बाहर और आन्तंर के 
अनेक प्रकार की कामना के संस्कार जो विदित अथवा अविदित 
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रूप से आन्तर में पड़े हुए हैं, जो स्थूल और सूक्ष्म दृश्य रूप हैं. 
उनका स्पष्ट और अर्पष्ट रूप से भान होता है। बहुत से स्मृति 
और संस्कारों का भान प्रत्याह्ार में होता है। प्रत्याह्वार जाम्रत 
अंबस्था में होता है । 


प्रत्याद्ार में जीवात्मा की जाग्रत अवस्था और नेत्र ध्वान 
होता है। इसलिये इन्द्रियों को विषय की तरफ न जाने दे और 
मनसे युक्त करे। बाहर के शब्द म्पशादिंक़ में इन्द्रियां के साथ 
मन दौइता है. बाहर का भान होजाता है उसके साथ रमृति को 
भी परंपरा चंलती है। प्रत्याहार करने वाले को 'मैं प्रत्याद्मार 
करने में प्रवृत्त हुआ हूँ? यह भान नहीं रहता, रजोगुण बढ़ा हुआ 
होता है, फिर जब सतोगुण की विशेषता होती है तब एक प्रकार 
से चोंकता है, मन जहां जहां दौड़ा था उसके विचार के साथ 
स्मृति हो आती है तब वह तिरस्कार करके मनको इन्द्रियों से 
प्रत्याह्वार करने में प्रव्वत्त करता है । थोड़ी देर कुछ प्रत्याह्वार होता 
है. फिर मन प्रथम के समान बाहर दौड़ जाता है इन्द्रियों से 
संयुक्त होजाता है अथवा आन्‍न्तर में ही स्टृति के दृश्य को देखता 
है ऐसे. बाहर और आस्तर में भटकता है। जब आन्तर में स्मृति 
में मदक॒ता है तृत्र मनाराज्य के समान होता है फिर सतोगुण 
का-भानत्त आनाय॒ तब प्रत्याहार में प्रवृत्त होता है। ऐसे वारंबार 
के अभ्यास से प्रत्याहार की सिद्धि होती है। बाहर सटकने में 
स्थूल दृश्य होता है और आस्तर में स्मृति का दृश्यः होता है। 
चादर भ्टकते हुए मनकों रोक कर प्रत्याहार में ले आना सुलभ 
“है. उसकी अपेक्षा स्मृति को रोकना कठिन है। स्सशृति सूह्षमः 
विचार-रूप होने से जल्दी होश में आमने नहीं देती विचार के चक्र: 
में घूमती दी रदती है.। प्र॒त्यांहार की सिद्धि सें अधिक विलंब 


डे 
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होता है क्‍योंकि प्रत्याहार आरंभ का है प्रत्याहार सिद्ध होने के 
बाद धारणा ध्यान सुगमता से आगे चलता है धारणा ध्यान 
आदि की सिद्धि प्रत्यादार के तारतम्य से है । 


धारणा को अभ्यास प्रध्याहार कौ सामथे के अमुसार जल्दी 
अथवा विलंत्र से सिद्ध होता है । जिस लक्ष्यकों घारण करना है 
मन उसको धारण करे रहे वहां से हट न जाय उसे धारणा 
कहते हैं. और धारण किये हुए में वृत्तिका प्रवाह चालू रहे उसे 
ध्यान कद्दते हैं। प्रत्याह्मर में जैसे मन भागता था इसी प्रकार 
घारणा के अभ्यास में भी भागता रहता है जेसे अ्त्याहर में खेंच 
फर ले आते थे ऐसे धारणा फे अभ्यास में भी करना पड़ता है 
इस प्रकार फे अभ्यास से धारणा की सिद्धि होती है। प्रत्याहार 
की अपेत्षा धारणा में निकलने वाले स्थ्ृति संस्कार कुछ सूक्ष्म 
होते हैं और जाप्रत अवस्था के वाहर के भाव न्यून दोकर आंतर 
में जाग्रत अवस्था का भान रहता है। ध्यान के आरंभ की अवधधा 
में ध्येय पर जो वृत्तिकों लगाई है. वह बारंबार हृटती रद्दती है 
ओर कभी धारणा भी उड़ जाती हैं, वृत्तिका भ्रवाह ध्येय की तरफ 
से अधिक न टूटने पावे ऐसी स्थिति को ध्यान कहते हैं । ध्यान 
के आरंभ में जाग्रत अवस्था द्वी दोती है परन्तु गहराई में पहुंची 
हुई होती है उसका भान अस्पष्ट द्वी होता है जब धृत्तिका प्रवाह 
न टूट कर ध्येय में रहता है. तब जाग्रत अवस्था छूट कर सूक्ष्म 
द्वोती हैं ध्याता, ध्यान और ध्येय तीन के सिवाय और किसी का 
भान नहीं दोता | अधिक अभ्यास से स्थूल में से सूक्ष्म में' और 
सूक्ष्म में से कारण अवस्था को ते करते हुए ' समाधि में पहुंच 
जाता है। समाधि में तुययों दी द्ोती है। ध्यान के आरंभ की 
झअवखा से लेकर सविक्प समाधि तक स्थूल और 'सूह्ष्स रूप 
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से संस्कारों का कई प्रकार से भान होता है यह इस प्रकार 
से है। 


ध्यानके आरंभ में तुरन्त के अथवा दो चार दिन के विचार, 
संस्कार के दृश्य और संस्कार प्रतीत होते हैं सूक्ष्म संस्कार जब 
प्रतीत होते हैं. तब स्थूल के समान ही प्रतीत होते हैं। जाम्मत 
अवस्था से खखरूप तक के मार्ग में जीवकी सब सृष्टियों के 
संस्कार पड़े हुए हैं। हृदय के ऊपर अनेक प्रकार के कांटों से 
युक्त वृत्तों से घिरी हुई महान्‌ जंगल रूप संभ्कार की भाड़ी होती 
है इसीसे वहां से आगे जाने का मार्ग दीखता नहीं है, जव 
अभ्यास के बल से कांटे आदि हटते हैं. तब वे संस्कार प्रतीत 
होते हैं। जेसे जैसे अभ्यास से संस्कार निकलते जाते हैं वैसे 
वैसे ही आगे मार्ग साफ द्ोता जाता है। जब अभ्यास-गहराई 
में और सूक्ष्म में होता है. तब सूक्ष्म संस्कारों की सफाई होती 
है। ध्यान में से हट कर चित्त चलित होकर संत्कारों के दृश्य 
की तरफ दौड़े तब वहां से हटा कर ध्य्रेय में प्रवाहित करना 
चाहिये। कभी संस्कार दीखता है। कभी तारा और चंद्र के 
समान प्रकाश मालूम होता है कभी विजली की चमक माल्म 
होती है, इसी प्रकार के दृश्य क्षण क्षण में हो होकर मिठते हैं 
कभी तो ध्येय से छूटा हुआ मन अस्धेरे का ही भान करता है 
और घबराता है। जब दृश्य को हटाते हुए ध्येय की तरफ अधिक 
समय रहने का अभ्यास होजाता है. तब उत्साह बढ़वा है और 
इसेशा वृत्ति ध्वेयाकार रहे ऐसा चाहता है। परन्तु यह नहीं 
होता, कभी २ ध्येयाकार वृत्ति होती है प्रति दिन नहीं होती तब 
घबराता है |- संस्कार जितने जितने निकलते जायंगे ब्ृत्ति उतसी 
ही अधिक खिती को प्राप्त कर लेगी। कोई प्रकाश देखने की 
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चाहना करते हैं, प्रकाश में प्रेमका होना ध्येय की तरफ़ से हृटा 
देने वाला है उसका ध्येय छूटकर प्रकाश द्वी ध्येय होगया है. ऐसे 
यह भी छूटकर और ध्येय हो जायगा ऐसे बतेने वाले को ध्यान 
की सिद्धी नहीं होगी एक ही ध्येय को समाधि तक कायम रखे । 
कोई संघ्कार स्पष्ट होता है. कोई अस्पष्ट होता है सब उत्थान 
संस्कारों का निरोध करके हटादे | अध्पष्ट संस्कार पह होता है 
कि कुछ देखा परन्तु क्या देखा इसका वोध नहीं होता | संस्कार 
हटते ही ध्येय, की वृत्ति प्रवाह सहित वनी रहती हैं । इस अ्रकार 
ध्यान की सिद्धि के बाद समाधि की प्राप्ति होती है दृश्य को हृटा- 
कर समाधि में प्राप्त हुआ है और सखिरता को प्राप्त नहीं हुआ यह 
द्रश्यानुविद्ध सविक्ररप समाधि है । 


असंगः सचिदानंदः 
स्वप्रभोह्षेत वर्जितः । 

अस्मीतिशब्द विद्धोय॑ 
समाधिःसविकल्पिकः ॥२५॥ 


अथः--मैं असंग सच्चिदानन्द खयम प्रकाश द्वेत से रहित 
अद्वितीय हूँ, इस प्रकार की यह शब्दानुविद्ध सविकत्प 
समाधि है । है 5 


. विवेचन |. 


इृश्यानुविद्ध समाधि में जो क्रम पत्याहार' धारणा और 
ध्यान का है वही क्रम शब्दानुविद्ध समाधि में भी हैं ।.दृश्याउुपिद्ध 
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समाधि में दृश्य को हृटाते हुए दृश्य के सम्बन्ध वाले, द्श्य के 
आधार को धारण किया था, शब्दाजुविद्ध को धारणा में. तत्त- 
मसि आदि महावाक्य और तह्मनिष्ठ सदुगुरु के वाक्यों का 
समभकर चाक्य के सहारे लक्ष्य से जो तत्व समझा गया है; 
उस दाक्य को भी हटाकर व्यापक परम तत्त्व जो धारण किया 
जाता है, बह शब्दामुविद्ध समाधि की धारणा है। दृश्यामुविद्ध 
और शब्दानुविद्ध में धारणा के अमुसार ध्येय होता है ओर सवि- 
कल्प सम्राधि में दोनों की समानता है | दृश्यातुविद्धे में दृश्य को 
हटाकर शेष रहा हुआ परम तत्त्व है और उसको आपता प्रत्येक 
रूप समझा जाता है इसी प्रकार शब्दानुविद्ध समाधि में शब्द के 
सहारे जो बोध हुआ है उसके शब्दादिक को हृदाते हुए अपना 
प्रत्यकू रूप परम तत्त्व समके। दोनों भरकार की सम्राधि में 
आत्म तत्व का बोध होता है । 











शब्दाउुविद्ध समाधि तत्त्वमसि आदि महावाक्य द्वारा अद्वैत 
तत्ततका बोध कराने वाली है। में असंग हूँ, क्‍योंकि देह अन्तः- 
करण इन्द्रियं आदि में में रहता हुआ भी सेरा उनके साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं हे, जेसे आकांश थी, तेल, चंदन, शराव, कीच 
आदि में रहता हुआ उनसे लेपायमान नहीं होता इ्नी प्रकार में 
संच्चिदानंद खरूप लेपायमान नहीं होता । सत्‌ सबमें रहा हुआ 
है, असत्‌ पदार्थ के संग से भी सत्‌ में किसी प्रकार का विकार 
नहीं होता । जो पदार्थ ही असत्त्‌ है उससे सत्‌ का संग कैसे हो ? 
में चेतत्य खरूप हूँ, मेरे दी चेतन से सब आपेक्षिक चेतनता 
वाले होकर दीखते हैं। चेतन्य विकार रहित है, उत्पत्ति और 
नाश रहित है। चेतन में जो विकार दोखता है वह अज्ञानियों के 
असत पदाथ के साथ संतूकी एकता करने से, असत्‌ की मिन्नता 
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को सत्‌ में आरोपित करने से है, वस्तुतः चेतन खरूप में. किसी 
प्रकार का विकार नहीं है | में आनन्द खरूप हूँ, मेरे स्वरूपानंद 
के कण मात्र से सब ब्रह्माएड आनन्दित होते हैं। आनन्द में 
कभी भी भेद नहीं है आनन्द खरूप अखंड है। मायिक उपाधि 
के साथ में, अज्ञान की दशामें अज्ञान की दृष्टि से भेद होता है । 
आनन्द से ही संपूर्ण विश्व प्रकट होता है, आनंद में ही सबका 
व्यवहार द्ोता है और सबका लय स्थान भी आनन्द ही है| 
जाप्रत्‌ खप्न और सुपु्ति में में हूँ इसीसे सत्‌ हूँ, सब अवखाओं 
को जानता हूँ इसीस चित्‌ हूँ, में परम प्रेम का आस्पद होने से 
आनंद खरूप हूँ। में खयम्‌ प्रकाश हूं, मेरे प्रकाश खरूप में कभी 
भी न्यूनाधिक नहीं होता, में अछप प्रकाश खरूप हूँ, मैं दंत से 
रहित अद्ठेत खरूप हूँ, मेरे में प्रपंध का लेश भी नहीं है क्योंकि 
सब गे मेरे में ही अज्ञान से कल्पित है यानी केवल आरो- 
पित है । 


द॒ृश्यानुविद्ध अथवा शब्दानुविद्ध समाधि करते करते अभ्यास 
के बल से अन्तःकरण में आनन्द खरूप के आवेश से काम 
संकल्प आदि दृश्य वृत्तियों का अनुसम्धान छूट जाता है और 
में असंग हूँ आत्म खरूप हूं इत्यादि शब्दों को भी छोड़ कर तृष्णी 
रूप शान्ति स्थिति को पहुंचता है कभी कभी विकल्प होने के 
कारण यह सबिकत्प समाधि होती है और विकल्प का पूर्ण 
अभाव दो तब वहीं निविकल््प कही जाती है । ु 


शब्दानुविद्ध समाधि शब्दों का वेधन करके करने को कही 
है इसीसे प्रायः विचार रूप द्वी होती है। शास्त्र के वाक्य और 
सदूगुरु का उपदेश जो शब्दों द्वारा समझ में. आया था उसके 
बार बार विचार करने से विचार करने वाला त्रिचार कु खरूप 
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ही बन जाता है। 'मैं असंग अक्रिय हूँ” आदि विचार से दी 
कामादि विकार क्षीण होते हैं । विचार में ही लक्ष्य के ऊपर 
चित्त की एकाग्रता होती है । क्रियायोग द्वारा कोई शब्दानुविद्ध 
समाधि करने को चाहे तो शरीर के भीतर जे खाभाविक ध्वनि 
हुआ करती है. उसीके ऊपर चित्त वृत्ति को लगाकर ध्यान करने 
से श्रेष्ठ ध्यान होता है तब प्राण मन्द पड़ कर बन्द तक हो 
जाता है, वह ध्वनि अस्पष्ट होकर एकता को प्राप्त हो जाती है 
इस प्रकार किया-प्राण द्वारा वृत्तियों के न रहने में जे। स्थिति है 
वह में हूं ऐसे बोध से ही समाधि सफल होती है| जे। इस प्रकार 
का बोघ न ही तो समाधि का फल नहीं होता | ज्ञान समाधि 
तो विचार सहित ही होती है इसीसे उसमें तो असंगादिक शब्दों 
को छोड़ कर खरूप में ही अपने को सममभते हैं। 


दृश्यानुविद्ध ओर शब्दानुविद्ध दोनों प्रकार की समाधि में, 
दृश्य के साथ में संपूर्ण जगत्‌ की निवृत्ति होती है ऐसे ही शब्द 
के साथ में संपूर्ण जगत्‌ की निवृत्ति होती है। दृश्य रूप है यह 
मायिक है और शब्द नाम है इसीसे यह भी माया का है दोनों 
सायिक होने से एक दूसरे का सम्बन्धी होने से एक को 
हटाने से दूसरे को भी हटना पड़ता है। दृश्यालुविद्ध. 
समाधि में दृश्य का त्याग किया है, दृश्य नाम वाला ही 
हैाता है नाम का त्याग हो गया तब उसके साथ रूप का भी 
त्याग होने से सचिदानन्द ही शेष रहा | ऐसे दी शब्दानुविद्ध 
में शब्द का त्याग होता है इसलिये शब्द से सम्बन्धित रूप 
का भी त्याग है। जाने से शेष ऐसा अस्ति भाति प्रिय रूप 

- सबिदानन्द ही.रहा | 
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समाधि बुद्धि का सम होना है; एकाकार होता है । जा 
लोग समाधि को जड़ हाना कहते हैं यह ठीक नहीं है । विपम 
बुद्धि द्वी जगत्‌ की बुद्धि है, चुद्धि अपनी अनेक प्रकार की वृत्तियां 
बाली विशेषता को--विपमता को छोड़ कर सम भाव को प्राप्त 
है। तव सम ऐसा परत्रह्म ही दाता है |-सुपुप्ति अवस्था में लय 
हुई चुद्धि सम दीखती है। तब भी वह सम नहीं है इसीसे 
सुपुप्ति समाधि नहीं हं । बोध खरूप ही चुद्धि में हे, बुद्धि में से 
भायिक उपाधि--भिन्नता का त्याग करने से वोध खरूप ही शेष 
रहता है। धुद्धि अनेक प्रकार से अनेक प्रकार के पदाथां में भटकती 
रहती हे नाम रूप दी भटकने का हेतु है इसीसे नाम रूप के 
त्याग वाली शब्दानुविद्ध और रश्यांुविद्ध ससाधि हैं. 


स्वानुभूति रसावेशाद्‌, 
दृश्यशुब्दावुपेच्यतु |. 

निवरि कल्पः समाधिः स्या- 
न्रिवातस्थित दीपवत्‌ ॥२६॥ 


अथः--धृश्या॒ुविद्ध और शब्दाजुविद्ध समाधि की उपेक्षा 

ऐप ॥०० 
करने घाले योगी को अपने अनुभव के रस के आदवेश से वायु 
रहित शान में रहे हुए दीप के समान निविकर्प समाधि होती 


हे । 
विवेचन | 


्रश्यानुविद्ध समाधि की सिद्धि के वाद और ऐसे ही शब्दा- 
नुविद्ध समाधि की सिद्धि के वाद उनका भी भान हटा देना 
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चाहिये यानी दृश्य अथवा शब्द की उपेत्ञा की जाय तब 
सविकत्प समाधि से उच्च अवस्था भाप्त द्वाती है | सविकल्प 
समाधि में विकल्प का भान होता था यानी कभी कभी सूक्ष्म 
भाव में मन चंचल दे! जाता था और कभी त्रिपुटी का भी 
स्पष्ट रूप से भान हाता था वह हट जाता है और प्रवाहित 
वृत्ति खिर होती है प्रवाह का भी भान नहीं होता, ज्ञाता ज्ञान 
दोनों ही ज्ञेय रूप है। जाते हैं, ज्ेय ही शेय शेप रहता है और 
वहां किसी प्रकार का विकार-विकल्प न होनेसे उसे निविकर्प 
समाधि कहते हैं । 


सविकल्प समाधि में कभी उत्थान संस्कार अस्पष्ट हाता था 
और निरुद्ध संस्कार के वल से दृव जाया करता था, अब वह 
संस्कार का उत्थान ही नहीं दाता और उनको हटाने के लिये 
निरोध संस्कार की भी आवश्यकता नहीं रहती । सब प्रकार 
से वृत्ति का निरोध होकर निरोध वृत्ति का भी भान नहीं होता 
चैतन्यमय हे। जाता है तव शुद्ध समाधि होती है और उसे निवि- 
कल्प समाधि कहते हैं | निविकल्प समाधि में चित्त की एकाम्रता 
चैतन्य में हेती है ओर चित्त की प्थकता भी चैतन्य में मालूम 
नहीं हाती। ध्यान की अवस्था में चित्त की एकाप्रता का प्रवाह 
था और त्रिपुटि के भान सहित होता था सबिकल्प समाधि में 
एकाग्रता की. अधिकता और त्रिपुटि का अपस्ष्ट भान दाता था अब 
निविकल्प समाधि में त्रिपुटि के भान रहित, चित्त की प्थकता 
रहित चैतन्य से एकता होती है. यानी चित्त चैतन्य भावकों 
प्राप्त दवता है, खिर होता है। इसी कारणसे चित्त का लय चैतन्य 
में .कहा जाता है क्‍योंकि चित्त की प्रथकृता नहीं रहती । योग 
'काः चित्त ज़े अनेक भ्रकार से चंचल था अब पह चंचलता 
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को छोड़ कर वायु रहित शान में रखे हुए दीपक की शिक्ा 
जैसे एकसी रहती है, लौ द्विलती नहीं इसी प्रकार थोगी .का 
चित्त हिलता नहीं । बृत्तियों का हिलता ही चित्त है, जब वृत्तियों 
से रहित चित्त दाता है तब चित्त की प्रथकृता प्रतोत नहीं हे।ती 
और वहां चित्त चेतन्‍्य खरूप ही होता है । 


वायु रहित स्थान में रखे हुए दीपक की शिखा के समान 
योगी के चित्त को कहा है, क्रिंचित भी वायु न हा ऐसे स्थान 
में रखा हुआ दीपक बुक जाता है, प्रकाश युक्त दीपक ही नहीं 
रहता इसीसे संपूर्ण वायु नहे। ऐसान सममना चाहिये । 
जे वायु दीपक के प्रकाश की स्थिति का हेतु है वह वहां होता 
ही है हिलोर देने वाला वायु नहीं होता इसी प्रकार समाधि में 
भो विपयों की हवा से रहित आवरण आर विज्षेप शक्ति से 
रहित बोध खरूप रहना चाहिये इसीसे बोध होता है । खरूप 
फा अनुभव देता है, में सच्चिदानन्द खरूप हूँ ऐसा प्रत्यक्ष होता 
है और चित्त की अज्ञानावस्था की काम क्रोधादिक वृत्तियों का 
अभाव होता है। विक्षेप का हेतु वहां कोई नहीं होता और 
भिन्नता रहित भी बोध होना ही चाहिये यदि खप्नकाशरूप का 
बोध न हो तो सुपुप्ति अवस्था जाननी चांहिय चित्‌ का अभाव 
समाधि नहीं। चित्त वृत्तियां और प्रथकता जा विक्षेप का हेतु 
हैं और न जानना समाधि में जे आवरण का हेतु है ये दोनों 
नहीं देते यानी दोनों शक्ति जिसकी हैं ऐसी अविद्या भी नहीं 
होती । चृत्ति रदित चित्त की चैतन्य में स्थिति समाधि है। चित्त 
का अभाव समाधि नहीं इसीसे महर्षि .पतंजली में चित्त वृत्ति 
के निरोध को योग कद्दा है। चित्त जे जामताबखा और खजप्ना- 
बरस्था में विषयाकार वृत्ति का होता है और सुषुप्ति में अविद्यामय- 
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अवोध रूप होता है एसा न हो कर चैतन्याकार होना समाधि 


है । 
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सबिकत्प समाधि की अन्तिम दशा में साक्षात्कार होकर 
योगी निविकल्प होता है। निरविकल्प ही खस्वरूप हैं। अद्वेत होते 
हुए भी सुप पते और मूछा के समान नहीं हे, प्रथक्‌ बोध न द्वोते 
हुए भी वोध खरूप हो; द्र॒ष्टा, दृश्य और दशन के अ्रभान में 
खखरूप का अनिर्वचनीय अकथनीय द्वेत रहित एक तत्त्व का 
वोध हों यह बोध अनुभव खरूप है। मन बुद्धि और इन्द्रियों 
का अविपयरूप, खतः सिद्ध प्रमाण रूप, भौतिक ज्योति से 
विलक्षण ज्योतिरूप स्थिति ही निविकल्प समाधि हैं । 


एक संत के पास दो मुमुक्ु आया करते थे दोनों अधिकारी 
के लक्षणों से युक्त थे संत के ऊपर पूर्ण श्रद्धा रखते थे संत के 
वाक्य को इश्वर वाक्य समभत्ते थे, दोनों ने पूर्ण निश्चय कर 
रखा था कि हमारा कल्याण संत के उपदेश से ही होगा संत 
के समागम को अपना अद्योभाग्य मानते थे। दोलों मनुष्यों ने 
संत से उपदेश देने की प्रार्थना की । सन्त ने दोनों को अधिकारी 
के लक्षणों से युक्त देखकर उपदेश देना खीकार किया। दोनों 
को भिन्न भिन्न उपदेश दिया। दोलों योग्य होते हुए भी उनमें 
एक की बुद्धि सूक्ष्म थी'और दूसरे की बुद्धि कुछ स्थूलता 
युक्त सूक्ष्म थी इसी कारण से दोनों के उपदेश में अन्तर था । 
कुछ स्थूलता युक्त सूक्ष्म बुद्धि वाले को इस श्रकार कहा:--- 


२ ७७०. ४. है प ०५ हक] 
' जितने पदाथ देखे जाते हैं प्रत्येक का कोई आधार अबश्य 
'दोताहै; आधार दीखे अथवा नदीखेतो भी आधार अवश्य होता है 
* आर उस आधार का भी आधार होता है जे भूल आधार है 
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उसका और कोई भी आधार नहीं होता, वह एक और अखंड 

और वास्तविक यह आधार, आधार और आधेय रहित है । 
उसका कोई अन्य आधार नहीं है यह परम तत्त्व है जिसे खत्सरूप 
अथवा परत्नक्ष कहते हैं । उसके सामने कोई अन्य पदार्थ ही 
नहीं है तव वह किसका आधार हो ? यही परमसा्थिक सत्ता स्व- 
रूप है व्यवद्ारिक सत्ता वाले के व्यवहारिक पदाथ का उसे 
आधार कद सकते हैं । 


जैस एक घड़ी है; घड़ी का आधार खीसा, खीसे का आधार 
कोट, कोट का आधार मनुष्य, मनुष्य का आधार सकान, मकान 
का आधार प्रथिवी, ऐसे घर के सब पदार्थों का आधार प्रथिवी 
है। प्रथिवी जल का कार्य होंने से उसका आधार जल, जल अप्नि 
का कार्य होने से जल का आधार अग्ि, अप्नि वायु का कार्य 
होने से अग्नि का आधार वायु, वायु आकश .का काय होने से 
वायु का आधार आकाश, आकाश अविद्या का काये होने से 
आकाश का आधार अविद्या है| अविद्या -विद्या से विरुद्ध होने 
से विद्या स्वरूप तत्त्व के अपूर्ण बोध में भासती है यानी सव 
का मूल आधार परबह्म में अविद्या भासती है| परनहा को छोड़- 
कर अग्विद्या की स्वतंत्र कोई भी सत्ता नहीं है। अविद्या, माया, 
प्रकृति, अज्ञान, यह एक ही स्वरूप है । 


एकान्त में बैठकर इस प्रकार सब दृश्यों के आधार को 
प्रहण करते हुए हृटाता चला जा, जब सब दृश्यं हट जायँगे 
तब परतह्म ही शेष रहेगा, उसी को समर; बह्दी तेरा वास्तविक 
स्वरूप है। आधा घंटा अथवा एक 'घंटा नित्य प्रति विचार!. में 
लगाता रह, सब दृश्यः हटते द्वी तुझे अपने स्वरूप का बोध ,हो 
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जायगा। गुरु उपदेश के अनुसार मुमुश्ठु अभ्यास मे प्रवृत्त हुआ, 
सब दृश्य को हटाकर आत्मानुसंधान करने लगा। 

सन्त ने दूसरे मुमुश्ठु को, जे। प्रथम वाले से सूक्ष्म बुद्धि बाला 
था, इस प्रकार उपदेश दिया:-- 


संतः--तूमे तत्वमसि महावाक्य पढ़ा है और मुझ से कई 
समय सुना भी है वद्दी फिर कहता हूं । दत्‌ त॑ और असि, यह 
तीन पद हैं| तत्‌-वह- ईश्वर, त्व॑>तू -- जीव और असि- है; 
है! यह पद दोनों फी एकता करता है। अब विचारना चाहिये 
कि ईश्वर महान्‌ है, सर्वज्ञ है अप्रत्यक्ष हे और तू जीव तुच्छ है, 
अट्पक्ष है और प्रत्यक्‌ है इस प्रकार के विरुद्ध लक्षणों से युक्त 
पदार्थों की एकता हो नहीं सकती | माया जिसकी उपाधि है 
ऐसा चेतन्य ईश्वर है और अविद्या जिसकी ज्पाधि है ऐसा चैतन्य 
जीव है; दोनों में चेतन्य एक ही है, दोनों की उपाधि भिन्न २ हैं; 
उपरीक्त दीनों उपाधियों का बाघ करके यानी यह कुछ नहीं हैं 
इस प्रकार समझ फर चेतन्य को एकता कर | उपाधि के हिस्से 
को त्याग करने से शेष रहे हुए तत्त्व का बोध हो जाता है। यह 
चोध स्वरूप में हूँ ऐसा समझ कर टिकजा, वारंवार विचार फरके 
उपाधि की तरफ से चित्त वृत्ति को दृटा दे जिससे चित्त की 
वृत्ति तक रहने न पावे । 

यह शिष्य भी गुरु के उपदेश के अनुसार शब्द के सहारे से 
छुछ काल तक अभ्यास करता रहा | 

दोनों सुमुक्कओं ने गुरु के उपदेश के अछुसार किसने ही 
दिनों तक अभ्यास किया। दोनों को धारणा ध्यान और सम्राधि 
होने लगी। जब संत ने सम्रक लिया कि दोनों संविकल्प तक 
पहुँच गये हैं तब एक दिन दृश्याजुविद्ध समाधि वाले से पूछा । 
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सन्तः--तू कितने द्वी दिन से श्रभ्यास करता हूँ अब कंद्वा 
तक पहुंचा हैं ? दृश्य का वोध रहता है या नहीं ९ 


मुमुत्त:--मदाराज आरंभ में तो दृश्य के वाध करने की 
वृत्ति ही होती नहीं थी, अन्य विपयों में घूमा करती थी, कुछ 
दिन बाद वृत्ति होने लगी तो भी चलित हुआ करती थी; अब 
प्रंवाह रूप से रहती है और कभी २ प्रवाह का भी भान नहीं 
होता. ओर त्रिपुटि बनी रहती हैं; कभी त्रिपुटि अस्पष्ट मातम 
होती हे और जितने समय त्रिपुटि अस्पष्ट होती है आनन्द 
मालूम होता हे । 


सन्‍्त:--तेरा अभ्यास ठीक २ चल रहा है, तू दृश्यानुविद्ध 
सविकरप समाधि में पहुँचा हे अब अधिक अभ्यास से. 
निर्विकल्प समाधि को प्राप्त दो कर स्वस्वरूप के बोध से कृतार्थ 
होगा । 


सन्त ने दूसरे मुमुत्त से.पूछा, 'तेरे अभ्यास की क्या दशा 
है ? शब्द के सहारे से तुमे समाधि प्राप्ति हुईं या नहीं! अभ्यास 
के आरंभ से अभी तक का वर्णन कर' । 


मुमुक्षुः--मद्दाराज तत््वमसि' मद्दा वाक्य से मैंने अपने 
शुद्ध स्वरूप को जाना है, परन्तु स्वरूप में टिकता नहीं हूँ, या 
स्वरूप में टिक कर जानता नहीं हूं। म्रथम शब्द के लक्ष की 
तरफ बृत्ति को ले जाता था परन्तु वह वहा न रह कर शब्द को 
तरफ लौद आती थी, अब कुछ ठिकने लगी है और ;शब्द्‌ के 
भान रहित लक्ष्य में जाती है। इत्ति का अवाह चला करता हूं 
परन्तु शब्द सर्वथा-निमूल नहीं होता; कभी त्रिपुदि स्पष्ट. मालूम 
होती 'है, अस्पष्ट। _ 
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सन्त ने उसको भी अधिक अभ्यास करने को कहा दाना, 
अभ्यास करके निविकल्प अवस्था को प्राप्त हुए । 


हृदीव बाह्यदेशेपि. : 
यस्मिनकरिसंश्र. वस्तुनि-। 
समाधिरायःसन्मात्रा- 

नाम रूप एथककृतिः ॥ २७) 


--हृदय की तरह बाहर के देशमें भी जिस किसी वस्तु 
में सतभात्र से नाम रूप का प्रथक्‌ करना दृश्यानुविद्ध सविकतप 
समाधि: है । 


विवेचन । 
सम्पूर्ण संसार नाम रूप की: विशेषता से भरा हुआ है, संसार, 
ओर संसारक पद््थों में कोई भी नाम रूप रहित, नहीं.है। मांयिक, 
संसार की. जितनी रचना है. वंह संब नाम रुप के अन्तंगंत है. 
नाम रूप स्थूल हो अथवां सूक्ष्म हो, अत्यक्ष हो-अथवां अपत्यक्ष 
अनुमान दो; नामे रूप सबमें भरा हुआ है। नाम रूपमें अनेक 
प्रकार की भिन्नता है परन्तु नाम रूँप- रहित जगत में: कोई 


बदाथ नहीं है वंयोंकि मायिक नाम रूप से द्वी' संसार की 
सिद्धि है।। 


रह हब 


जब नाम रूपको हटा दिय़ा जाता है तब, जिसमें नाम रूपकी 
प्रतीति होती थी वह पदाथ नहीं रहता और सवोधार चेंतन्य 
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शेष रहता है। संसांर में पूर्ण रूप से दो वस्तु हैं एक सत्‌ ब्रह्म 
ओर दूसरी असत्‌ माया। संसार की दृष्टि से दो दीखते नहीं 
क्योंकि दो एक कच्षा के नहीं है देखने वाला जीव संसार की 
दृष्टि से देखता है उसे संसार का मायिक नाम रूप ही माल्म 
होदा है, नाम रूपका आधार सत्‌--परनह्ष जानने में नहीं आता 
नाम रूप परत्रह्म तत्व का है और जीव भाव भी परत्रह्ष तत्त्व को 
ढांप कर ही हुआ है इसीसे वह सत्‌ को नहीं जानता । परतअह्म 
ही अपना सत्‌ खरूप है यह जानने के लिये समाधि की आवश्य- 
कता है। प्रथम अन्तःकरण में समाधि का वर्णन कर चुके हैं 
अब बाहर की समाधि का वर्णन करते हैं। केसी भी अवलम्बन 
से की हुईं सम्राधि परमात्मा में ही होती है। परमात्मा सब खान 
में भरा हुआ है, मायिक पदार्थ विवर्त रूप स उसमें भासते हैं, - 
इसीसे परत्रह्म का बोध नहीं होता । सब पदार्थों में वह एकसा 
भरा हुआ है। पदार्थ को हटा देने से यानी नाम रूप का बाघ 
करने से उसका आधार परञहा ही रहता है। विवत्त रूप संसार 
का भान विवत रूप प्रत्येक के अन्तःकरण की वृत्ति से होता है, 
जो कि बाहर के पदार्थों से वृत्ति युक्त होकर पदार्थ का' भान 
करती है । उस भानकों न करे ओर भ्रथकता वाली वृत्ति को भी 
छोड़े तब समाधि की सिद्धि होती है । 
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जैसे किसी रंगे हुए वख्रका उस पर चढ़े हुए रंग के कारण 
असल रंग ढप जाता हैं. इससे असल रंग मातम नहीं होता, 
असल रंग को जानने के लिये ऊपर चढ़े हुए रंग को हटा देना* 
पड़ता है, ज्ञार आदिक लगाने से और वारंवार धोने से चढ़ा 
हुआ रंग उतर जाता है तब असल रंग को भ्रतीति होती है इसी 
प्रकार अस्ति भाति प्रिय खरूप जो परनद्वा है उसमें मायिक चाम 
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रूप का रंग चढ़ गया है इस नाम रूप के रंग को वैराग्य रूपी 
क्ञाग और चित्त वृत्ति के एकाग्रता रूप अभ्यास से हटाकर परह्म 
का बोध होता है--परतह्म में समाधि होती है, इस सविकत्प 
समाधि में भी जो बोध होता है. वह अन्य पदार्थों के बोध से 
विलक्षण है क्योंकि यह अपना ही खरूप है । 


आलन्‍्तर में से नाम रूप को हटा देने से आन्तर में समाधि 
होती है, ऐसे ही बाहर के किसी पदाथे में से नाम रूप को हटा 
देने से भी समाधि होती है--परतह्म का बोध होता है । जेसे 
अन्तःकरण में अन्तःकरण यह नाम है और इन्द्रिय से युक्त 
होकर बोध करना रूप है; ऐसे अन्तःकरण और उसके काय रूप 
को हटा देने से जिस चैतन्य के आधार में वह है उसका भान 
होता है--अन्तःकरण का बाघ होने से परन्रह्म का भान होता 
है--समाधि होती है । जैसे अन्तःकरण में समाधि होती है ऐसे 
ही बाहर के पदार्थ के नाम रूप को हटा देने से भी परत्नद्मा में 
, समाधि होती है आंतर समाधि में एक स्थान के नाम रूप का 
त्याग किया जाता है, फ़्योंकि ज्ञाता इससे प्रथक नहीं है और 
बाहर की समाधि में अन्तःकरण और बाद्दर के पदार्थ दोनों के 
नाम रूप का त्याग हो जाता है । 


सूर्य, चढद्र, तारा, देव, प्रतिमा आदिक बाहर के किसी भी 
पदार्थ में समाधि कर सकते हैं। किसी का भी नास रूप हटा 
देन से उसके आप्रवार सतत खरूप--परन्नह्म सें ही समाधि होती 
है यद आरमभम्भक्र होने से बाहर की दृश्यानुविद्ध सविकल्प 
समाधि है । 


एक गाम सें एक राजपूत और एक ज्योतिषी रहता “था| 
राजपूत के बड़ी अवस्था म॑ पुत्र हुआ ज्योतिषी: से जन्म 


पन्न बनवाया, ज्योतिषी का राजपूतसे पुराना बैर था सीधा राज- 
पूतत इस बातकों भूल गया था। ज्योतिषी बदला लेना चाहता 
था असंग आया देखकर जन्म कुंडलि बना कर देते हुए कहय:-- 
एक महान्‌ कुयोंग कुंडलि में पड़ा है उसका प्रतिकार होने से 
लड़का बचेगा । लड़का शूरत्रीर पुण्यात्मा और दिधायु होगा । 
राजपूत ने पूछा कुयोग का प्रतिकार किस प्रकार करना चाहिये ९ 
ज्योतिपी ने कहा पुत्र का मुख हमेशा काजल से काला किये 
रहना और मेंसे का चर्म शरीर पर हमेशा ओढ़े रहे तो कुयोग 
का कुछ भी फल न होकर दी होगा | राजपूत बोला अभी 
तो उसका जन्म ही हुआ है भेंसे का चमड़ा केसे ओढ़ेगा। 
ज्योतिषी बोला अभी उसके भुख पर काजल ही लगाये रहना 
साल पीछे चमड़े में लपेटे रखना और जिन्दगी भर इस प्रकार 
रहे यदि काजल ओर चमड़ा छोड़ देगा तो उसी क्षणमें झृत्यु 
को प्राप्त हो जायगा | ।क्‍ 


राजपूत ने ज्योतिषी की सब बात मानली ओर इसी प्रकार 
वर्तने लगा । लड़का, जिसका नाम श्यामसिंद रक्‍्खा था, दिन 
यर दिन बड़ा होता गया, चतुर था ओरे बुद्धि शुद्ध थी। थोड़ी 
उमर में ही असर शत्र चलाना जान गया हमेशा बन्दूक अपने 
पास रखता था । बीस वषका हुआ तब उसके पिता की सत्यु 
होने से नौकरी करने के लिये सब स्थान पर खोज की, नौकरी 
मिलती नहीं थी । मुख पर काजल, शरीर पर मैंसा का चमड़ा 
ओदेहुए बन्दूक वाले विक्ाल स्वरूपसे सब घवराकर कोई नौकर, 
रखते नहीं थे । | 


श्यामसिंह एक दिन गाम के बाहर पेड़ के नीचे पढ़ा हुआ 
भा वहां एक मनुष्य घबराता हुआ आया और बोला भेरी रक्षा 
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,करिये यह शेर मेरे पीछे-पड़ा है।। श्यामसिंह-ने तुरन्त -बंदूकसे : 
शेर को .मार डाला । शेर को मरा देख्नकर मनुष्य बहुत असन्न 
हुआ और बोला, हे झरवीर, - आपने मेरी.परण रक्षा की है में 
आपका महान्‌ ऋणी हूं। आप यहां क्यों पड़े.हो श्यामसिंह-ने 
कहा में नौकरी करना चाहता, हूँ, नौकरी की खोज में यहां पढ़ा 
हुँ नौकरी कहीं मिलती नहीं है । भलुष्य बोला “आप सुख पर 
काजल लगाये हुए और मेंसे का चमड़ा-ओढ़े हुए क्‍यों दो” 
श्यामसिंह ने कहा. ऐसा न करूं तो में 'चुरल्त सर जाऊंगा 'ऐसा 
ज्योतिषी ने कहा है। मनुष्य को आश्रय हुआ तुम्हारे जेसे शूर- 
वीर.को कोन मार सकता है! ज़्योतिषी ने भूठा ही कहकर 
आपको डराया है। फेंक दो भेंसा का चमड़ा और मुख को सामंतने 
के भरने में घो डालो । श्यामर्सिंह बोलां नहीं मैं ऐसा नहीं कर 
सकतां। मनुष्य बोला आपको कुछ भी न होगा, मैं प्रतिशा से 
कहता हूँ। ऐसा कहते हुए भेंसे के चमड़े को खेंच लिया, श्याम- 
सिंह देखते ही रह गया मनुष्य ने मैंसे का चमड़ा न दिया आधा 
ना यहां होगया । मनुष्य बोला देखो तुमको कुछ भी न हुआ । 
श्यामसिह को विश्वास हुआ मरने-में जाकर मुख को .थो डाला । 
'सनुष्य ब्रोला कैसे सुन्दर चेहरे को बिगाड़ रखा था, इसीसे ही 
आपको नौक्रो सिलती नहीं थी। आप्र.राजा के पास जाइस्रे, 
छुरन्त्‌ नौकरी मिल जायंगी। ऐसा कह मनुष्य चला गया श्यास- 
* सिंह भी वहां से उठ कर राजा के पास गया,- इस राज़ा के पास 
अंथम कई बार नौकरी के लिये गया था राजा ने नौकर रखने 
से इन्कार किया था अब राजा ने सुन्दर पीर खरूप देखकर 


: छपने अज्ज रक्षक की नौकरी में रख लिया सौ रुपया वेतन 
क़र,दियां | .. 
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. श्यामसिंद आनन्द पूर्वक रहने लगा. राजा और संब सरदार 
लोग भी उसकी इज्जत करते थे। वैरी ज्योतिषी ने छल कंरके 
दो वस्तु धारण कराई थी इसीसे श्यामर्तिह तुच्छ कंगाल और 
चर सूरत था, जब पथिक मलुष्य ने दोनों की त्याग कराया तब 
खुली हुंआ। इसी प्रंकार छल करने वाली माया मे नाम रूंप 
धारण कराया है, सदूगुरु के उपदेश द्वारा उसे छोड़ने से अनिद 
ही आनन्द द्वोता है । न 








अखंडेकरंस वस्तु 
सच्चिदान॑न्दलच्षणम्‌ । 
इत्यविच्छिन्नचिन्तेयं 
समाधिमंध्यमों भवेत्‌ ॥४८॥ 


अथः--सथिदांनन्द रूप वस्तु अखंड एक रस है, ऐसा तगा- 

तार चिन्तन करना शब्दानुविद्ध सविकल्प संभांधि है । 

विवेचन .। 

. . प्रथम आन्तर शब्दाठुविद्ध का वर्णन कर आये हैं भव बाह्य 
. शब्दानुविद्ध समाधि का वर्णन करते हैं । में ब्रह्म खरूप हूँ, इस 
शब्द के सद्दारे उसके अथे का चिंतन करते हुए समाधि को प्राप्त 
होना आन्तर शब्दानुविद्ध खविकल्प समाधि है. और सब स्थान 
पर सशिदानन्द खरूप है. “सर्व खल्विद ब्रह्म” का चिंतन करते 
हु वि को आए दोना गब॑ रवि सिरे गाव 
है। जितने पंदार्थ जंगतमें दोखते हैं. और बंतावर्म आते हें यह संब 
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अवस्तु रूप हैं, क्योंकि जो वस्तु तत्वरूप होती हे वह अखंडित 
होती है अवस्तु खंडित होती है । एक अवस्थामें हो, दूसरी अवरथा 
मेंन हो देश काल करके भी जिसका अंत हो, ये सब अवष्तु होती है। 
वस्तु परतह्य स्वरूप है अवष्तु मायास्वरूप है। अवस्था, देश, काल 
ओर पदार्थ से जिसका टुकड़ा नहीं होता ऐसा यह परजहा स्वरूप 
वस्तु है। उससे टुकड़े करने में कोई भी समर्थ नहीं है. संपूर्ण 
ब्रह्मांड उसका विवत है, इन कारणों से वह अखंड है जैसा अखंड 
है वैसा एक रसभी है ! उसके स्वरूप में कभी भी कि्वंत मात्र 
न्यूनाधिक नहीं होता, कहीं द्रव कहीं अद्रव कहीं निमेल और 
कहीं मलिन ऐसा नहीं है, सब खान पदार्थ काल अवस्था आदियमें 
एकसा है यह ही चिंतन करने योग्य है । 
) 

सबच्िदानन्द तीन शब्दों द्वारा समझा जाता है। सत है चेतन 
है और आनन्द है। कभी भी जिसका बाघ न हो वही सत्य है 
लौकिक भूठकी अपेक्षा वाला सत्‌ नहीं और सबका आधार परब्नह्म 
होने से सत्‌ है। जो चेतन्य खरूप से हा, खप्रकाश हो, अछ॒प्त- 
प्रकाश वाला हो लोकिक भ्रकाश से भिन्न हे सब में एक समान 
दो यह चित्‌ है। जो दुःख से रहित सुख खरूप है जिसके सुख के 
कण से सब स्लायिक भी सुखी होते हैं, जो दुःखकी अपेक्षा रहित 
है सब लोकिक सुख जिसका आभास है वह आनंद है | इस तरह 
“सच्चिदानन्द'ं सममने के लिये है, तीन नहीं एक हो है क्योंकि 
उनमें से किसी एक को प्रथक्‌ नहों कर सक्त खरूप होने 
पृथक नहीं हो राकता वही परअह्म वास्तविक वरतु है । 


_ एक रस उसको कहते हैं जो वह्दी वह हो और सबमें समान 
जैसे तालाब में भरा हुआ जल दी जल है यह एक रस है अथवा 


त 
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सुबर्ण के टुकड़े में रहा हुआ सुधरण एक रस है। जहां जगतू के 
अल्ञानिओं को प्रतीति है वहां और जहां प्रलय है वह्ां भी परअहा 
एक रस एकसा है। देश काल और वस्तु से भी एक रसता 
हटती नहीं है । 


शब्द के उच्चार॑ से अथ समभने में आता है। शात्र और 

गुरु के उपदेश शब्दरूप ही होते हैं उनसे जा समझता जाता है 

. बह अर्थ है, परत्रह्म के सामान्य कथन वाले वाक्य से सामान्य 

धाध होता है। और 'तत्वमसि! आदिक वाफ्य-विशेष हैं इससे 

लक्ष द्वारा विशेष बोध होता है । यथाथ बोध होने से अपने से 

अभिन्न अखंट परत्रह्म का बोध होता है, यह सामान्य परत्रह्म 

को जानकर विशेषता से जाना जाता है और चिंतन से उसमें 

चित्त की एकाग्रता होती है इसीसे चिंतन करना चाहिये यह 
चिन्तन ही दृढ़ द्वेकर नििकल्प समाधि को प्राप्त कराता है । 


वॉरमवार वस्तुखरूप अखंड परतरद्म का चिंतन करने से अहम 
खरूप होता है। जैसे कीटअ्रमर का डंक खाते खाते चित्त अभर में 
लगने से कीट मिटकर भ्रमर दाजाता है इसी प्रकार परनह्म के 
ध्यान में आरूढ़ चित्त परमनक्ष दे जाता है, एक रस अखंड दे। 
जाता है । 


उद्दालक झुनी ने अपने पुत्र श्वेतकेतु को एक समय ब्रह्म का 
उपदेश देते हुए कद्दा कि एक जल से भरे हुए कढोरे में निमक 
का हुकड़ा डाल दे और एक स्थान पर रखदे कल्न मेरे पास जल 
का पात्र लेकर आना। अ्रेतकेतु ने पिंता की आज्ञाइसार किया . . 
और दूसरे दिन निर्मक डाले हुए जल के पान्न को लेकर पिता 
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के पास पहुँचा। पिता ने कहां गई रात्रो का तेने इस पात्र में 
निमक का ढेला डाला था ? तब श्रेतकेतु ने कह्दा हां; पिता ने 
कहा अब पानी में से निमक का ढेला मुझे निकाल कर द, शव त- 
केतु ने पानी में निमक के ढेले को हूंढा परन्तु निमक का ढेला 
पानी में पिघल गया था मिला नहीं तब वोला ढेला नहीं है । 
पिता ने कहा इस जल में से थोड़ा जल ह्वाथ में लेकर चख कैसा 
खाद है। श्वेतकेतु ने जल चखा और निमकीन पाया । पिता ने 
कहा अब सध्य में से जल लेकर चख श्र तकेतु ने मध्य में सं जल 
लेकर चखा और यह भी निमकीन पाया। पिता ने कद्दा अब 
नीचे का जल लेकर चख॑। श्र तकेतु नीचे का जल चंख कर 
बोला यह भी निमकीन है। पिता ने कहा जल को बाहर फेक 
दे, पात्र को साफकर धरदे और हाथ को धोकर मेरे पास श्राजा। 
श्वेतकेतु पात्र धर कर हाथ धोकर पिता के पास आया। पिता 
ने कहा जिस निमक का ढेला तेने पात्र में डाला था अब जेसी 
स्थिति उसकी है हमेशा रहेगी तेरी आंख से निमक दीखता नहीं 
था तोभी जल को चखने स रसना इन्द्रिय द्वारा निमक सालूम 
हेता था। है सोम्य, सत्‌ के विषय में भी ऐसा ही है। सत््‌ को 
कोई नेत्र से देख नहीं सकता तोभी पिघले हुए निसक के समान 
एक रस है और अपने आप जाना जाता है, निमक जेसे सब 
जल में एक रस एक रूप व्यापक था इसी प्रकार सत्‌ पर- 


मात्मा एक, रस होकर सूक्ष्म रूप से सम्पूर्ण शरीरों में 
व्यापक है । 


इसी प्रकार अवेच्छिन्न चेतने का निरंतर चिन्तन निर्विकल्प 
समाधि में पहुंचा कर अविचल शांति की प्राप्त कराने का देतु 
होता है| 
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स्तब्धी भावों शर्सा स्वादात्‌ 
'तृतीय!पूर्ववन्मतः । 

एतेः समाधिभिः पद्मि- 
नंयेत्कालं निरंतरम ॥२६॥ 


अशणः--रसाखाद से स्तन्ध ( निश्चल ) हाजाना पहले की 
तरह निर्विकरप समाधि है, इन छः समाधियों से काल को निरंतर 
व्यतीत करे। 


विवेचन | 


छः समाधिश्रों के वर्णन में यह समाधि सब्र से अन्तिम 
है । प्रथम भी वर्णन आया है वह रस के आखाद से समाधि 
थी परल्तु दृदता को प्राप्त नहीं हुई थी वह जब दृढ़ता को प्राप्त 
हती है तब अपने सद्दित संपूर्ण वाह्म में टिके हुए परत्नह्म में 
समाधि होने से और निरषिकल्प दृढ़ होने से श्रेष्ठ है । पूष॑ तीसरी 
समाधि में जे दीपक की शिखा के समान चित्त रहता है ऐसा 
ही इस समाधि में चित्त रहता है और चित्त की प्रथकृता भी 
प्रतीत नहीं होती । 

अनन्त काल से अविया में पड़ा हुआ जीव बहुत प्रयत्न करने . 
पर भी अश्ञान म्न्थि से मुक्त नहीं होता, शास्रों का. उपदेश 
ज्ञान और योग की कठिन क्रिया से भी जल्दी से हृदय की 
अज्ञान पन्थि दृटती नहीं है, इसीसे मुसुक्षुओं को चिरकाल तक 


ह 


अभ्यास करने फी आवश्यकता है। जब तक जयतका अभाव पूर्ण 
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रूपसे स्थिर न हा तव तक वह मुमुश्षु है; ऐसे मुमुक्षुओं को अभ्यास 
करने के लिये छःओं प्रकार की समाधि का वरणन है उन समा- 
घिश्रों में ही अपना समय व्यतीत करे | छःओं समाधि सबको 
करना ही चाहिये यह नियम नहीं है। छःओं मार्ग रूप हैं जिसको 
जे। अनुकूल हा उसी मार्ग से चले । चारों प्रकार की सबिकल्प 
समाधि तो निर्विकल्प समाधि के साधन हैं । जब तक सविकल्प 
समाधि में रहता है तव तक साधन अवस्था में है । निविकल्प 
समाधि फल खरूप है, उसमें भी सचराचर त्रह्मांड में रहे हुए 
परतरह्म में एकता करने वाली निरवविकरप समाधि अन्तिम फल 
है । उस करके द्वी परमपद्‌ की प्राप्ति होती है। जब तक यह 
समाधि पूर्ण न हे, ठच तक मुमुक्लुओं को सरण पर्यठ सम्राधि 
के अभ्यास में लगे रहना चाहिये। 


कोई शक्ल करे कि निरंतर समाधि हो नहीं सकती; अखंड 
समाधि में शरीर का निर्वाह कैसे होगा ? उसका उत्तर यह 
दे कि जड़ समाधि में खाना पान छूट जाता है चेतन्य--क्ञान 
समाधि में नहीं। जिसको ज्ञान समाधि कहते हैं उसीमें क्रिया 
का न होना आवश्यक नहीं है परन्तु यह समाधि जीवन्युक्त पुरुषों 
का हो होती हैं साधक को ऐसी समाधि नहीं हेती । अभ्यासियों 
को सम्राधि निरन्तर करने को कद्दा है इसीसे यह न सममता 
चाहिये कि खाना पीना छोड़ कर जड़ होजांय; परन्तु थोड़ा 
समय शरीर निर्वाह का बाद करके प्रातः, मध्याह, सायंकाल और 
सभ्यरात्री को बिना नागा अभ्यास किया करे यह निरन्तर का 
थे है| 


जड़ समाधि में पूर्व के संस्कार कदते नहीं हैं जड़ समाधि में 
जे शान का अश दो तो फल होता है भौर ज्ञान समाधि जे 
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विचार रूप है उससे पूव के संस्कार ज्ञीण होकर परमपद्‌ होता 
हैं। अधिकारी भेद से छःञ्रों प्रकार की समाधि है उसके अभ्यास 
में जे लगता है वह अपना कल्याण अवश्य कर लेता है । 


छ/ओञ्ओों समाधि में सविकत्प समाधि चार हैं दो आंतरिक और 
दो वाह्य । निविकल्प समाधि दो हैं. रसाखाद से युक्त और 
७. ३० 
खिरता से युक्त, इन समाधियों का सामान्य लक्षण यह है । 


१ आन्तर दृश्यानुविद्ध सविकल्प समाधि--जो आतन्तर यानी 
हृदय में होती है, दृश्य को हटा कर द्र॒ष्टा में होती है, दृश्य का 
द्रष्टा है ऐसे सम्बन्ध से दृश्यानुविद्ध कही जाती है, विकल्प युक्त 
होने से सविकल्प हे, चुद्धि समभाव को प्राप्त होने से समाधि है । 

२ भ्ान्तर शब्दानुविद्ध संविकल्प समाधि- हृदय में होने से 
आत्तर है अहं म्रह्मास्मि आदि शब्दों से सम्बन्ध वाली होने से 


ओर शब्दों के छोड़कर की हुई शब्दानुविद्ध कस्पना युक्त होने से 
सबिकल्प और सम चुद्धि होने से सस्ताधि कही जाती है । 


३ खानुभव आन्तर निविकटप समाधि--हृदय में होने से 
आन्दर है उसमें अपना अनुभव होने से खाहुभव है, कल्पना 
रदित होने से निविकत्प है, निवासखान में रहे हुए दीपक की 
शिखा के सामान चित्त है ओर बुद्धि सम भाववाली होने से 
समाधि है ! 


५ वाद्य दृश्यालुविद्ध सविकरप समाधि-आन्‍्तर से वाहरहोने 
से-चाहर के पदयों में होने से बाह्य है, दृश्य जो मायिक है उसका 
छोड़ कर उसका द्रष्टा-आधार जो परतरह्म है उसमें चित्त लगाने 
से द्श्यान॒विद्ध कद्दी जाती है, विकर्प होने से' सविकत्प' है. और 

बुद्धि की सम अवजा होने से समाधि हैं| 
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५ बाह्य .शब्दानुविद्ध सविकरप समाधि--बाहर होने से वाह्म 

है, सूथ तरह्म है, श्राण त्रह्म है सव कुछ न्द्ष है ऐसे शब्दों दों करके, 

शब्द सम्भन्ध से होने वाली बाह्य शब्दानुविद्ध है विकल्प वाली 

होने से सविकल्प है और बुद्धि फी समानता से 
समाधि है । 


& स्तब्धीभाव वाह्य निविकत्प समाधि-खरूप में सिर होना' 
स्तव्धी भाव है, आन्तर को छोड़कर ब्रह्मांड में परमह्म में होने से 
बाह्य है, जीव से वाहर है खरूप में है, कल्पना रहित होने से 
निर्विकरप हे, और बुद्धि सम होने से समाधि है । 


प्रथम' निषिकर्प समाधि का वर्णन तीसरी समाधि में आया 
है बह. भी आन्तर है और छठी घाह्य निविकस्प समाधि है। प्रथम 
की रसानुभव है--बोध होता है साक्षात्कार होता है और अन्तिम 
स्तव्धीभाव में वही स्थिर होती हे | रसाखाद निर्विकल्प 
समाधि आरंभक निविकरप:समाधि है और जिर भाव वाली' 
अन्तिम है | " 
एक गृहस्थ के ६: पुत्र थे। सब की प्रकृति भिन्न २ थी, फिर 
भी.अच्छे ही थे | गृह जैसे तैसे अपना शुज्ञारा करता था । 
उसके पास कोई सम्पत्ति नहीं थी। वह जो 'धन्धा ' करता था 
उसमें दूसरों की गुजर न थी। किसी प्रकार उसने छःओं पुत्रों 
को बड़ेफिये; जब वे काम करने-के योग्य -हो गये तब. सबके 
अपने . पास बुलाकर कहा, 'तुम सब को मेरी स्थिति मातम 
ही है| तुम सव बड़े. हुए हो अपना-धन्धा करके निर्वाह -करों । 
इस गासम सें सब का. धनन्‍धा चले और निवादह हो यह कठिन - है । 
तुम लोगों को परदेश में ही जाना- होगा । जो स्थान जिसको 
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अनुकूल. हो वहां जाकर धन्धा करों ।” सब लड़कों ने पिता की 
आज्ञा धारण को भौर परदेश जाकर धन्धा करने का निम्यय 
किया। एक अथवा अधिक भाई साथ रहकर धन्धा करें ऐसी 
उनकी प्रकृति न थी। इसीसे अलहिंदा पन्धा करने का निश्चय 
करके पिताकी आज्ञा लेकर सब भिन्न भिन्न शहरों को तरफ चल 
पड़े। छःथओं पुत्रोंका नाम इस प्रकार था। प्रजापतलाल, सिद्धलाल, 
रामपाल, धनपाल संवादलाल और निर्मेलपाल। सबमें अपने 
अपने नाम के अनुसार: गुण-थे, और उन्हीं के अनुसार धन्धा 
करने लगे। 


प्रजापतलालने एक गाम पसंद किया जिसमें कुम्हारका धन्धा- 
बहुत चलता था । कुम्हार का कास उसे पसंद आया | बिना दाम 
का धन्धा, मिट्टी पानी का ही दाम । ऐसा विचार कर एक 
कुम्हार के यहां नौकर रहा । कुम्दार किपत प्रकार की मिट्टी को 
किस प्रकार मुलायम करके चाक पर कैसे बरतन बनाता है प्रह 
- भी प्रकार जान गया जब उसके पास नौकरी के रुपये जमा हो 
गये तब वह लेकर उसने एक स्थान खरीद किया | मिट्टी वहां से 
ही खोदी जाती थी और छुआ भी वहीं था।.मिट्टी और कुए के 
पानी से वरतन बनाने लगा । अन्य ऊुस्हारों से, उसके मटके संदर/ 
आर टिकाऊ बनने लगे इससे उसकी म्राहकी बढ़ गई ओर थोड़े 
दिनमें श्रीमाव होगया.। अपने खान में मिट्टी खोद बरतन- बना 
कर बेचकर पैसा पैदा करता था, यह धन्धा आन्तर दृश्यानुविद्ध 
सचिकटप समाधि के समान था.। अपने खान. में आन्तर, बरतन 
बेचना दृश्यानुविद्ध, अनेक बरतन सविकल्प और पैसा मिलना 
समाधि था।' 
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सिद्धलाल को शहर में रहना पसंद न पड़ा शहर से बाहर 
एक योगी रहता था उस खान पर जाकर उसने निवास 
किया और योगी की कुछ टहल करने लगा | योगी अनेक 
प्रकार के चमत्कार करता था यह देखकर सिद्धलाल को भी 
सिद्धियां प्राप्त करने की इच्छा हुईं । यागी को सेवा करत से 
योगी का उस पर प्रेम हुआ ओर उसने कई प्रकार की सिद्धियां 
सिखलाई जैसे जैसे योगी शब्द द्वारा कथन फरता था तैसे तैसे 
उसके अथ का हृदय में ग्रहण करता हुआ समझता, इस प्रकार 
उसने सिद्धियां प्राप्त कीं । योगी के मरने के वाद सिद्धियों के सहारे 
यहुत धन पैदा किया | यद्द्‌ आन्तर शब्दानुविद्ध सविकतप समाधि 
के समान था। आंन्तर में सिद्धि होने से आन्तर, शब्द द्वारा होगे 
से शब्दानुविद्ध, अनेक सिद्धियां होने से सविकल्प धन प्राप्ति 
सम्राधि थी | 


राजपाल को व्यापार करते में झंझट दिखाई दिया । उसमें 
वीरता थी इससे सिपाही गीरी की नौकरी करली, कुछ दिनों में 
ही अपने समान सिपाहिओं की संख्या बनाकर वहां के अधर्मी 
राजाको अनेक प्रकारके उपद्रव करके ढुःखी किया | प्रजा को छूट 
कर जो धन इकट्ठा हुआ उससे अन्य सिपाद्दा नौकर रख लिये 
एक पूरा सैन्य तैयार करके राजा को परास्त कर राजा बना और 
भली प्रकार से प्रजा का पालन करने लगा। उससें ही उसको 
शान्ति,और सुख माछूम हुआ । यह बर्ताव रखाखाद से युक्त 
निविकल्प्‌ समाधि के समान था । राज्य भोग रसाखाद भिन्नता 
रहित निविकल्प और शान्ति समाधि थी । 

धनपालको व्यापार करना अच्छा माल्म हुआ । एक व्यापारी 
के पास जहां आइत का काम होता था मुनीम की नौकरों 
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करने लगा। वहां का सत्र काम भली प्रकार जान लिया, व्यापा- 
रियों से जान पहचान होगई, कुछ धन्धा करके भी कंमाई करली 
तब्र मुनीमगीरी छोड़ आइव का गोदास खोला । सघाई से-काम 
करने लगा दूकान खूब चली घन वढ़ा और लोगों में शाख भी 
वढी । माल बाहर से आता था और चिकता था । यह वाह्य 
दृश्यानुविद्ध सविकल्प समाधि के समान था । माल बाहर से 
अआ्राता था इसीसे वाह्य दृश्यानुविद्ध अनेक प्रकार के माल से 
सबिकत्प और धन प्राप्ति समाधि थी । 


संवादलाल को कोई धन्धा पसंद न पड़ा उसने एक नया ही 
धन्धा निकाला, बड़े शदर में रहने लगा दिन भर के शहर के 
समाचार अ्रखवारों में भेजने लगा संब अखबार वाले उसे तनखा 
देने लगे । इसी धन्धे में उसने धन ओर प्रतिष्ठा दोनों आ्राप्त किये 
उसका यह बर्ताव वाह्म शब्दानुविद्ध सविकल्प ससाधि के समान 
था । बाहर सुन कर बाहर भेजना त्राह्म शब्दाजुविद्ध, अनेक प्रकार 
के संवाद सविकल्प और धन प्राप्ति समाधि थी। 


निर्मलपाल बड़ा ही पराक्रमी पुरुष था, उसने एक अरणय में 
सदूगुरु को ढूंढ तिकाला उसके उसदेश के अनुसार चक्रवति महा- 
राज्य के लिये तपश्चय्यो रूप यज्ञ का आरंभ किया, दृदता से समाप्त 
किया इन्ह्देव प्रसन्न हुए और यज्ञ में से सेना निकल पड़ी उंस को 
लैकर निर्मेलपाल सब राजश्रोंको जीतता हुआ अपनी आधीनता कबूल 
कराता हुआ और धन लेता हुआ सब को परास्त करके महाराज्य 
पद स्थापित किया-भूमंडल का चक्रवति राजा हुआ ! यह स्थिरता ' 
वाली निर्विकल्प समाधि के समान है । खिर होनेसे स्तव्धी भाव एक 
दी होने से 80 हुछ रूप होने ले सम्राधि यद्दी समाधि की 
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अन्तिम सीमाके समान है। उपरोक्त दृष्टांतोंका मिन्न२ व्यापार समाधि 
समभने के हेतु है। समाधि क्रम तो वाह्य अथवा अंतर सविकल्प 


समाधि से निर्विकल्प समाधि में जाना है, यही ठीक समाधि है, 
अन्य समाधियां इसकी उपकारक हैं । 


देहांभिसाने गलिते, 
विज्ञाते परमात्मनि । 
यत्र यत्र मनो याति, 
तंत्र तत्र समाधयः ॥३०॥ 


. अर्थ:--वेहामिभान के नष्ट होजाने पर और परमात्मा के 
ज्ञात होने पर जहां जहां मन जाता है. वहां वहां समाधि ही है । 


विवेचन | 


परमात्मा जो सब्चिदानन्द रूप है अद्ेत दी प्रत्यक्‌ रूप एक रस 
ल्‍ ०. कक] रे का ।०. 
है.उसका ज्ञान होने स साक्षात्‌ सदभाव होनेसे देहामिमान गलित 
होजाता है। ' 


समाधि के बन के बाद ज्ञान को स्थिति का वर्णन करते 
हे । समाधि की सिद्धि ज्ञान है और ज्ञान की सिद्धि ही समाधि 
हैं। अज्ञान ने शुद्ध खरूप आत्मा को ढाप कर अनात्म शरीर में 
ही अभिमान को धारण कराया है । आत्मा दीखता नही हे शरीर 
दीखता है, शरीर से सब कार्य होते हैं ऐसा समझकर शरीर ही 
में हूँ” इस प्रकार के अहंभाव--अमिमान से संसार चक्र में भट्ट 
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कता रहता है। स्थूल शरीर, सूक्ष्म शरीर, इन्द्रियां, प्राण, मन, 
बुद्धि और कारण शरीर में से किसी एक को 'में' सममता है 
यह सब देद्दामिमान है। स्थूल शरीर में अथवा उसके किसी अंश- 
में में हैं मानना देहासिमान है। देशाभिमान अज्ञान से हुआ, है 
में कोन हूं यह ठीक २ न जानने सेद्दी शरीर में में हूं ऐसा मानता 
है, उसीसे संसार में भ्रमण और अनेक प्रकार के कष्ट सहित 
जन्म मृत्यु हुआ करते है। जब अनेक जन्मके शुभ संस्कारोंके 
प्रभाव से मुमुच्षत्न प्राप्त होकर समाधि में भ्रवृत्त हवाता है-- 
आत्मा का पूर्ण बोध हे।ता है तब ही देहामिमान नष्ट होता 
है। खरूप के ज्ञान से अज्ञान निवत्त दाता है, अज्ञान से देहा- 
भिमान नष्ट होता है; देह्ाभिमान नष्ट होने से संसार की निवृत्ति 
3 है और संपूर्ण संसार की निश्वत्ति से परमपद की श्राप्ति होती 
। 


शरीर अपवित्र पदाथों का वना है उसमें में हूँ ऐसा भाव 
नीच गा को प्राप्त कराने वाला है। शरीर में में हूं' ऐसा भाव 
अभिमान है और शरीर के सम्बन्ध वालों में मेरा करके जे 
भाव है यह ममता है, ममता की जड़ अहन्ता ही है। शरीर को 
श्रेष्ठ समझने से अभिमान होता है और जब परमात्मा का बोध 
होता है तव शरीर तुच्छ अभाव खरूप ह्वोजाता है, ऐसी अवस्था 
में ही देहाभिमान गलित होता है। जेसे 'में वेद पाठी हूँ, में सिपाही 
हूँ, मैं व्यापारी हूँ! यद जैसे आरोपमात्र है ऐसे में शरीर हूँ ऐसा 
अभिमान भी आरोपमात्र है, आरोप अज्ञान से है इसीसे ज्ञान 
से चिवृत्त होजाता है। 


जिसका देहामिमान नष्ट हुआ है ऐसे ज्ञाननि्ठ पुरुष का मन 
जहाँ जहाँ जाता है वहाँ वहाँ समाधि ही है; क्योंकि देहाभिमान 


१६४ | घाक्य छुधा 


६८७३७ ८९००० ५१५० 





'६+७/९/७/७/६३०२९७/९७/५./५/१ ६/६१६/५७/ ९/६/९/६७/६३६७/४९/ ६८१७/९/७६ /५/६/६/६२९/६९०९६१९५/७३६१५८४१०७१६४१,१४४१६ 


युक्त मन समाधि रहित था । देद्दाभिमान न होने से भन का 

विपयों की तरफ जाना भी समाधि ही है; क्‍योंकि ज्ञांनी का 

च्रह्ममाव अख॑ंडित ही रहता है | त्रद्माकार प्ृत्ति समाधि है उसकी. 

हे इन्द्रिय के व्यवहार में भी त्रक्षाकार दृत्ति वती ही रहती . 
|| है 


शंकाः--बुद्धि की बृत्ति न हे! उसे समाधि फहते हैं, वृत्ति 
सहित बुद्धि चश्चल रहती है। चभ्वल बुद्धि भें समाधि नहीं होती 
तब ज्ञानी पुरुष का चित्त जहाँ २ आय वहां वहां उसे समाधि किस 
प्रकार होती है! मैं तो ऐसा समभता हूँ कि समाधि में कोई 
भी क्रियानहा। 


समाधानः--चुद्धि वृत्तिदहीन हा उसे समाधि नहीं कहते । 
बुद्धि को वृत्ति सुपुप्ति मूच्छो में नहीं दवती, सुपुप्ति मूच्छो समाधि 
नहीं है। बुद्धिकी अ्माकार धृत्तिह्दी समाधि है जहां समाधिको वृत्ति 
शहित कहा है वहां लौकिक बुद्धि वृत्तिका निषेध है, खखरूप की' 
बृत्ति का निषेध नहीं है। उस्र बृत्ति इस कारण से नहीं कहते कि 
नि्िकल्प समाधि में मिन्न प्रतीति नहीं रहती, बृत्ति की प्ृथकृता 
न रहकर चैतन्य ही होता है। दृढ़ ज्ञान समाधि वाले का लौकिक- 
व्यवद्यारिक चुद्धि की दृत्ति स व्यवद्दार होते हुए भी चह समाधि 
में दी है। रृढ़ अपरोत्त ज्ञानी 'क्ो बुद्धि को लौकिक वृत्ति द्वारा 
हान वाला व्यवहार चश्चल नहीं कर सकता उसकी बुद्धि सम- 
भाव में ही रहती है इसीस वह समाधि में ही है उसीका यहां 
कथन है। जैसे कोई स्री बच्चे को भूले में सुलाकर घर कास में 
लगी हुई दवाती है वो भी बच्चे की आवाज़ की तरफ लक्ष रहता 
है, काय करते भी लक्त की नहीं छोड़ती, इसी प्रकार ज्ञानी को 
ब्रहद्मकार .वृत्ति खंडित .नहीं होती ।:इतना ही नहीं रूप और 
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सुषुष्ति, जा शरीर की अवलायें हैं, उन:अवश्थाओं के भेग होते 
हुए भी बह समाधि में दी देता है, क्‍योंकि दृढ़ बोध से बुद्धि 
समही रहती है। '. ., ; 

बुद्धि को समानता दो प्रकार की है चेष्टा रहित सम बुद्धि 
ओर चेष्टा सहित सम बुद्धि । प्राण ढ्वांरा द्वेने वाली समाधि में 
चेष्टा रहित सम बुद्धि होती है और ज्ञान सभाधि में चेष्टा सद्दित 
भी समाधि होती है; क्योंकि बुद्धि त्रिषम नहीं होती, ज्ञान की 
स्थिति बुद्धि को विपम होने नहीं देती । यह सूक्ष्म, भेद सामान्य 
मनुष्यों की समझ में आता कठिन है। ज्ञानी पुरुष देह सहित 
भी देह रहित है कतो हेकर भी अकता है, इसी प्रकार बुद्धि से 
बेष्टा करते हुए--विषम दीखते हुएं भी उनकी वुद्धि चेष्टा रहित 
समाधि में ही है। | ; 

बुद्धि में चश्वलता अज्ञान से है, इसीसे अज्ञान रहते हुए 
बुद्धि को कितनी ही खिर की जाय स्थिर नहीं देती । ज्ञान में 
घ्वचलता नहीं है तव आन्तरमें बुद्धि विषम कैसे हे ? जगत की 
सत्यता, शरीर में अहंता, कार्यों में ममता ओर जगत के सुख 
दुख को सच्चा सममने वालों की बुद्धि दी चश्चल होती है । 
अज्ञानी का यह भाव ज्ञानी में न होने से दृढ़ ज्ञानी की समाधि: 
अखंडित है | मन जहाँ जहाँ जाय वहाँ २ समंता रहने से समाधि 
है। लौकिक पदार्थों में भी उसे परनह्य का प्रत्यक्ष होता है. उसकी 
इृष्टी में पर्रह्म का कभी लोप नहीं होता । जगंत्‌ भाव में से हृदी 
हुई बुद्धि परम में खिर है इसीसे अखंड समाधि है । अंज्ञान 
से हठो हुई और आत्म ज्ञान से स्थिर हुई बुद्धि कभी भी फिर 
अज्ञान में नहीं जाती । किक हर हि 

जेसे अभ्यास काल में नाम रूप को हटा कर सब्िदालन्द 
को समझना पड़दा था अब दृढ़ ज्ञानी को नाम रूप को हटाना 
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नहीं पड़ंता। दृष्टि के साथ ही ये खयम्‌ हट जाते हैं और ब्रह्म 
का प्रत्यत्त होता है अथवा सब परत्ह्म है ऐसा समभता है और 
नाम रूप की मायिक विशेषता नहीं रहती। 


भियते हृदय प्रंथि- 
शिछ॑ंयन्ते सब संशुयाः | 
चीयन्ते चास्य कर्माणि, 
तस्मिन्दष्टे परावरे ॥ ३९॥ 


अर्थ:--उस परत्ह्म को देख लेने पर हृदय' की अँथि टूट 
जाती हैं, सब संशय कट जाते हैं और सब कम नष्ट होजाते 
हैं। . ु 
विवेच 
बेचन | 
.. जिसके द्वारा प्रत्येक भाणी व्यवहार करते हैं और जे। प्रथक्‌ 
खिंति का हेतु है उसे हंदुय॑ कहते हैं । जड़माया ओर चेतन पर- 
ब्रह्म अज्ञान से दोनों की एकता जो हृदय' में है उसे हृहय अ्न्थि 
कहते हैं। जड़ ओर चेतन विरुद्ध खभांव पाले होने से एकता 
को प्राप्त नहीं हो सकंते, किन्तु अज्ञान ने एकता करके जोच भाव 
ध्ना डाला है। अज्ञानमें यह सामथ्य है कि जो अशक्य है उसको 
'शक्य' करके दिखला दे, अज्ञान युक्त ऐसी गड़बड़ी का नास 
अंथि है । हृदय भन्थि अज्ञान का काय है 'इसीस हृदय की अज्ञान 


अंधि. कहें अथवा जड़ चेतन्य फी भन्थि कह्दो | इस मन्थि से 
अनेक प्रकार के सुख हुःख जीव भेागता रहता है, * यह भन्थि 
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हो वन्धन स्वरुप है। मन्थि आज्ञान-भूल से है इसीसे भूल निकल 
जाने से प्रन्थि नहीं रहती, भूल अपने स्व खरूप में की गई है । 
प्र्येक का अपना स्वरूप प्ररमह्ा है यही परावर है । ब्रह्म जहां 
अवर निक्ृष्ट है। ऐसा स्वरूप परावर है. अथवा कार्य ब्रह्म और 
फारण त्रह्म परावर है, उस परज्रह्म को जब देख लैते हैं-अपना स्वरूप 
दै ऐसा दृद्ता से जान जाते हैं तय अज्ञान निवृत्त होजाता हैं-भूल 
दौरइती भूल निकल जानेसे भूलसे वनी हुई जो हृदय प्रन्थि थी 
चह भी हट जाती है। छानेक .अकार के संशय अज्ञान दशा में 
'हुआ करते थे, जैसे, मैं कौन हूँ संसार क्या है परतरह्म क्या है 
सुल् दुःख क्या है कैसे होता है किसको द्ोता है क्‍यों होता है 
यह सब संशय निश्नत्त हो जाते हैं, फिर संशय क्रो रहने का स्थान 
ही नहीं रहता । जैसे सूर्य के पूर्ण प्रकाश में पदार्थ स्पष्ट प्रतीत 
देते हैं शंका नहीं रहती इसी कार ज्ञान खरूप आत्म सूर्य का 
प्रकाश होनेसे कोई भी शंका नहीं रहती । जन्म सरण और एनके 
बीच में अनेक प्रकार के अनेक योनियों में भेग कर्म से होते 
रहते हैं। जिस प्रकार का कर्म होता है इसी के अनुसार जन्म 
ओर भोग होता है और यह सब कर्म सूक्ष्म अज्ञान की हृदय 
प्रन्थि में टिके रहते हैं। जब प्रन्थि टूट जाती है तव सब कर्म 
नष्ट दवाजाते हैं । संचित कर्म जल जाते हैं। आगामी कर्म बनते 
नहीं और,प्रारठ्श्न कर्म भोग से नष्ट द्वाजाते हैं इसी प्रकार सब 
कर्म नष्ट दवाजाने से और परजह्य का बोध होने से परमपद्‌ की 
श्राप्ति होती है | 3 


शान्तिपुर नगरका राजकुमार जीवनर्सिह योग्य उमर का हुआ 
तब एक दिन शिकार खेलनेकों जंगलमें चलागया। एक सृग निशाना 
चूक जानेसे भागा राजकुमार उसके पीछे पढ़ा, संग कभी दिखलाई 
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देकभी अदृश्य होजाय ऐसे बहुत दूर निकल गया। जंगल बहुंत॑ 
चृत्षों से घना था और कांटे वाले बृक्त भी बहुत थे। सायंकाल 
होगया तब विचार करने लगा कि में और थोड़ा दोनों भूखे हैं, 
यहां टिकने का खान भी नहीं रात्रि कैसे कटेगी ? इतने में एक 
विक्राल शेर ने राजकुमार की तरफ दौड़ कर घोड़े पर चोट की । 
राजकुमार एक वृक्ष की शाखा पकड़ कर पेड़ पर चढ़ गया घोड़ा 
मर गया उसे खेंच कर शेर ले गया। राजकुमार बहुत्त भयमें था, 
शेर का शब्द सुनोई दे रहा था पैये धारण कर पेड़ से नीचे उतर 
कर चारों ओर देखने लगा तो उत्तर की तरफ थोड़ी दूर पर 
दीपक जलता दीखा उसी तरफ जाने लगा | पैर में कांटे लगे 
पैर में पत्थर की ठोकरें लगीं अ धेरे में ठीक दीखता भी नहीं 
था बहुत कष्ट पाते हुए दीपक के नजदीक आ पहुँचा । चन्द्र 
का उदय हेने से प्रकाश होने लगा था इससे विदित हुआ कि 
दीपक एक मकान सें जल रहा है ऐसा जान कर मकान के पास 
पहुँचा । मकान के द्वार पर एक दांसी खड़ी हुईं थी, राजकुमार 
ने नम्नता से उससे कहा में मार्ग भूल गया हूँ में आज की शात्री 
आपके यहां निवास करना चाहता हूँ। दासी बोली आप यहां 
“ठहरिये में अपनी मालिकिन से पूछ कर उत्तर दृ'गी, ऐसा कह 
'वह भीतर गई राजकुमार बाहर खड़ा रहा। थोड़ी देर में आकर 
राजकुमार का अपने साथ भीतर लिवा गई । वहां एक उच्च आसन 
'के ऊपरएक देवांगना सदृश सुन्दर स्री बैठी थी। राजकुमारका समा- 
चार सुनकर उसे स्नान करा कर भेजन कराने की आज्ञा दासी के 
की, दासी राजकुमार के लेगई स्नान कराके भोजन करा कर अपनी 
मालकिन के पास ले आई, राजकुमार को थोड़ी दूर पर एक आसन 
.पर बैठाकर. सुन्द्री बोली “रात्री अधिक होने आई है आप थक 
हुए भी हैं इस,दासीके साथ जाइये आराम करनेका स्थान दिखला 
देगी ।” दासीके साथ राजकुमार चला पास के एक कमरे में एक 
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पलंग विछा हुआ था उस पर सोने के लिये दांसी ने कहा । राज- 
कुमार पलंग पर पड़ा परन्तु जब से उसने सुन्दरी को देखा था 
तव से उसका चित्त सुन्दरी में लगा था, स्नान और भोजन भी 
उसने वेहोश के समान की स्थिति में ही किया था और अब भी 
चित्त सुन्दरी में लगा हुआ था ।' थका हुआ होने से पलंग पर 
पड़ा था परन्तु नींद आती नहीं थी झुन्द्री पर मोहित हुआ चित्त 
शांत॑ नहीं होता था । ै 
पलंग पर पड़ा हुआ राजकुमार विचार कर रहा है कि 
आहाद्या | कैसा सोंदय है ! अवश्य यह कोई देवी या राजकन्या 
है। जैसी सुन्दर है बैसी ही सरल खभाव मदु वाणी वाली है। 
धन्य है इंश्वर तेरी लीला को ! मैंने आज तक ऐसी सुन्दर सी 
नहीं देखी इश्वर ने ही उसका दर्शन कराया है, वह हो मेरे को 
उसकी प्राप्ति भी करा देगा। ऐसे अनेक विचारों के अन्तमें अर्थ 
रात्रि के समय फामान्ध होकर अपन पलंग से उठकर पास के 
कमरे में सोई हुई सुन्द्री के पलंग पर पहुँच गया। बह जाम्रत 
द्वोगई तुरन्त पलंग के पास से एक घूटी निकाल कर राजकुमार 
को सुंधा दी । वूटो सूघते ही पागल के समान चिह्लाता हुआ 
महल से बाहर निकल गया | उसने पू्षंकी सब स्मृति को खोदी, 
जंगल में भागता २ आगे चला गया । सुबह का समय होते ही 
दो झोपड़ी देखने में आई वहां ठहरा। झोपड़ी भंगीओं की थी 
वहाँ भंगी रहते थे राजकुमार को जाति का कुछ भेद नहीं था 
दुपददर में भंगीओं ने कुछ रोटी के डुकड़े दिये वे खाकर राज- 
कुमार वहां ही पड़ा रह्मा | दो दिन के बाद भंगी उससे काम लेन 
लगे राजकुमार भंगी का काम करता था ओर टुकड़ा खाता था । 
पांच द्नके बाद एक भंगी की लड़कीसे विवाहकर लिया मैं भंगी 
हूँ मानकर दिन व्यतीत करने लगा । 
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कभी कभी राजकुमार को शंका होती थी कि सब भंगी लोग 
काले हैं में ऐसा काला नहीं हूँ ऐसा क्यों ? सब अधर्म करने के 
खभाव वाले हैं में ऐसा खभाव वाला नहीं हूँ. क्‍या में भंगी नहीं 
हूँ या हूँ ? ना, में संगी ही हूँ भंगियों में रहता हूँ भंगण मेरो ख्र 
है भंगी का काम करता हूँ। क्‍या में इस प्रकार के नीच॑ काम 
करने को ही जन्मा हूँ क्‍या मेरे दुःखों की निग्वत्ति भी हो सकती 
है, में भंगी का काम करना नहीं चाहता, ग्लानी होती है। हाय ! 
तव भी करना ही पड़ता है-आदि शूंकायें हुआ करती थीं और 
भोग भोगते हुए अपने को ढुःखी मानता था, अनेक प्रकार के कर्म 
का वन्धन होता था | 


एक दिन वहां से एक संत जा रहे थे उसने भंगी के भेप में 
राजकुमार को देखकर तुरंत जान लिया कि यह राजकुमार है । 
उसे पास बुलाकर पूछा तू कौन है ! राजकुमार ने कहा मैं मंगी हूँ 
भंगी का काम करता हूं और इस मोपड़ी में रहता हूँ। संत ने 
कहा हे मूल तू भंगी नहीं है, अपने को संगी क्‍यों मानता है ९ 
राजकुमार ने कहा तब में कौन हूँ। संत बोले तू राजकुमार है 
राजा होते हुए अपने को मंगी क्‍यों मानता है १ राजकुमार बोला 
मैं राजा नहीं, मैं राजा होता तो मेरा राज्य होता, मुझे बहकाते हो 
मैं भंगी ही हूँ | संत ने कहा मैं सच ऋड़ता हूं ऐसा कहकर भोली 
मेंस एक बूटी निकाल कर राजकुमार को सुघा दी | राजकुमार 
को पूवंकी सब स्मृत्ति हो आई तब वोला संज्न में राजा ह्दी.था 
अब-मुझे याद आगया। मैं शिकार खेज्ञने गया.था जंगल में एक 
स्थान पर रात्री टिका वहां की सुन्दरी को देखकर कामांध होकर 
उसके पास जाते ही उसने मुझे एक बूटी सुधादी तब से मैं 
अपना पूर्वका हाल जाति आदि सच भूला था. आपने कृपा 


* ॥. -# 
५ 
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करके मुझे होश कराया है ईश्वर आपका कल्याण करे आप कहिये 
अब मुझे क्या करना चाहिये ९ 


संतः--तू भंगी के भेप को छोड़ दे अपने राज्य .को चल में 
भी शान्तिपुर को चल रहा हूँ मेरे साथ चल | 


,, संत ने राजकुमार. को स्नान कराया सव पुराने वल्ध उतरवा 
कर अपने पास से बस्तर देकर उस को साथ लेकर दोनों 
शान्तिपुर में पहुंचे। राजकुमार के पिता नें राजकुमार की वहुत 
खोज की थी न मिलने से* निराश हो रहा था अब वीमार पड़ा 
था। संत राजकुमार को राजा के पास ले गये। राजा प्रसन्न 
हुआ थोड़े दिनमें राजा मृत्यु को प्राप्त हुंआ और राजकुमार ही 
शान्तिपुर का राजा बना । 


ऊपर के दृष्टांत से ज्ञान होते ही अज्ञान की निश्त्ति होकर 
परमपद को प्राप्ति होना समझ में आता है।. राजाकुमार आत्मा 
है शिकार को इच्छा हुई जंगल में भटकते हुए अविद्या के खान 
में पहुंचा, अविद्या रूप सुन्द्रा पर कामांध हुआ तव उसने स्घूति 
अंश नामक बूटी सुंघा दी, सू'घवे ही पूर्ण अंविद्या के दवाव में 
आगया और वहां से चल कर भंगी बना | अविद्या में पढ़ा हुआ 
जीव भी इसी प्रकार बतोव करता है, भंगी का कास करने लगा, 
अनेक प्रकार की शंकायें हुई, कर्म का भोग भोगता था और नया 
बनाता था परन्तु सदुगुरु.क्ी कृपा से जहां उसने पूव स्मृति से 
अपने खरूप को जाना कि स्घ्ृति भ्रंश रूप अविद्या प्रन्थि हृटी, 
उसीसे शंकायें गई और सब कर्म से लितृत्त होकर राजा बना | 
अज्ञान निवृत्त होते ही खरूप की प्राप्ति द्वोती है ५ 
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अवच्छिन्नश्रविदाभास- 
स्तृतीयः सर्त्रप्त कल्पितः | 
विज्ेय स्लिविधो जीव- 
स्तत्रा्यः पारमारथिकः ॥१श। 


अर्थ:--अवन्छिन्न, चिदाभास और स्प्त करिपत यह तीन 
प्रकार के जीव हैं, इनमें से पहिला पारमार्थिक सत्य है। 


विवेचन |... 


. अब जीवके खरूप को सममाते हैं । जीवके खरूप में शास्र- 
कारों का आपस में विरोध है। जब तक जीवके खरूप का निश्चय 
न होजाय तब तक परमपद्‌ की भश्राप्ति नहीं होती | शंका करने 
वाले ऐसी शंका करते हैं. कि अविद्यों का जीव अविद्या के भोग 
को भोगता है, जब अविद्या की.निवृत्ति हो जायगी तथ अविद्या 
वाला जीव भी नहीं रहेगा। अविद्या फँसाने वाली है जीव फ़ेंसने 
वाला है तो दोनों को एक ही सत्ता होनी चाहिये; इसीस अविदया 
का जीव अविद्या में फसता है, अविद्या की निवृत्ति में उसकी भी 
निवृत्ति होने से परमपद्‌ असंभव होगा ! तब परमपद्‌ का भागी 
कौन होगा ? जैसे सप्न द्रष्टा सप्त में है वाहर नहीं, स्रप्त के बाहर 
खप्न द्रष्टा को खिति नहीं है, खप्त द्रष्टा और खप्त की एक ही सत्ता 
है। खान की निवृत्ति के.साथ स्॒प्न द्रष्टा की निवृत्ति होती है, ऐसे 
ही जीव है. अविद्या के जीव की अविया के साथ निवृत्ति हो 
जायगी तब मोक्ष किसको होगा १. इसके उत्तर के लिये जीवका 
वर्णुन करते हैं | 


$ 
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, जीव तीन प्रकार है अवच्छिन्न, चिदाभास और खप्न द्रष्टा। 
यह तोन खरूप, अवस्था, त्वान और क्रिया भेद से हैं, वास्तविक 
खरूप से तीन नहीं हैं। अवच्छिन्न को छोड़कर चिदाभास और 
सप्न द्रष्टा नहीं है और अवच्छिन्न और चिदाभास को ' छोड़कर 
खप्त द्रष्टा नहीं है। एक ही जीव की उपाधिक्रत यह तीन 
अबस्थायें हैं. अवखा के भेद से जीव का भेद है स्वरूप: से 
नहीं । 

सुपुप्ति अबख्था में व्यप्टि अज्ञान का परदा होने से चिदाभास 
को प्रतीति नहीं होती और व्यष्टि अज्ञान करके जिस ढुकड़े का 
अनुमान क्रिया जाता है. ऐसा चैतन्य अवच्छिन्न जीव कहलाता 
है। जब सुपुप्ति से शरीर जाग्रत अवस्था को भ्राप्त होता है और 
चिदाभास सहित संसार में व्यवद्वार होता है तब अवच्छिन्न युक्त 
ही चिदाभास रूप जीव होता है। अवच्छिन्न में एक व्यष्टि 
अज्ञान का परदा था अब उस सहित चिदाभास का परदा होता 
है, यद दोनों परदे सहित चिदाभास जीव कहलाता है। तीसरा 
स्वप्त कल्पित है वहां, जीव में एक दीसरा परदा होता है। यह 
परदा जाग्रत के संस्कारों की प्रतीति रूप है। जम्मत के पदार्थ 
चिदाभास से प्रकाशित द्वोते हैं। चिदाभास के अ्रहण किये 
संस्कारों को गड़बड़ी सहित ( संल्कार रूप ), भान न होकर के, 
पदार्थ रूप से भान करे, स्थूल शरीर का भान न हो और अन्य 
स्थूल की प्रतीति हो, आधी नींद हो/-“यह खप्न है और उसे 
देखने वाला सप्त द्रष्टा जीव है । 


अविद्या दो प्रकार की है। प्रकृति रूप ओर बिक्रृति रूप। 


प्रकृति रूप -अविद्या एक है. इससें उसका परदा भी एक ही 
प्रकार का है, सबको ढ़ापन्े वाला है. किसी का बोध होने नहीं 
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देता अन्धेरा रूप है, एक ही होने से ढुःख का हेतु भी नहीं है, 
यह सुपुप्ति में रहे हुए जीवक्री दशा है। यह जगत और परन्नह्म 
के मध्य में है क्योंकि सृष्टि का भान रहित है एकता को प्राप्त 
है तो भी चेतन्य खरूप का बोध रहित है यह ही अवच्छिन्न 
जीव है । 


दूसरा चिदाभास विकृति रूप है विक्ृति अनेकता वाली 
है इसीसे चिदाभास भी अनेक वृत्तियों सहित होता है। संसार 
और संसार के सुख दुःख का भाग चिदाभास से दाता है । 
चिदाभास व्यवहारिक सत्ता में प्रतीत होता है इसीसे व्यवहारिक 
है । चिदाभास अवच्छिन्न चेतन सहित है और इसीसे सँसार 
का बन्धन है। जिसको जड़ चेतन की ग्रन्थि कहते हैं यह 
चिदाभास रूप ही है यह अन्थि दूट जाती है तब अचच्छिन्न करने 
वाली उपाधि का नाश होने से परमतत्व ही स्वस्वरूप से प्रका- 
शित होता है। बिक्ृति की जड़ प्रकृति है, विकृति का समूल नाश 
होने से उसकी जड़ जो प्रकृत्ति है उसका भी नाश होजाता है । 
प्रत्येक मुमु्न जो कुछ परमपद्‌ के लिये यत्न करते हैं विक्रति 
में ही करते हैं। विक्नृति में यत्न करके विक्ृति की जड़ ऐसी 
प्रकृत्ति--अनादि अविद्या का नाश करते हैं। जीव के बंधन 
फा हेतु और मोक्त का हेतु यह चिदाभास ही है। 


तीसरा रवप्त कल्पित जीव है, यह प्रातिभासिक सत्ता का 
है, चिदाभास के व्यवहार से उल्नटा-सिथ्या बोध हो ऐसा है । 
व्यवहार में उसके बाघ की सत्यता नहीं रहती । जैसे पारमांथिक 
में व्यवहारिक चिदाभास मिथ्या होता है .ऐसे, व्यवहारिक 
दा में आतिभासिक ऐसा स्वप्न का जीव सिथ्या 
होता है| 
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इस प्रक्रार तीन जीव का वन करके अवच्छिन्न का 
पारमार्थिक कथन कफ़िया है यानी तीनों में अवच्छिन्न पारमार्थिक 
है । यह जीव भी व्यष्टि अज्ञान की उपाधि में है परन्तु उपाधि 
होते हुए जगत्‌ का वाध और जगत के दुःख नहीं है। उपाधि 
केवल आड़ रूप है, उपाधि से भी वह उपाधि बाला घना नहीं 
है, इसीसे पारमार्थिक है । घट करके आकाश का जेसा टुकड़ा है 
इसी प्रकार प्राणादि संघात व्यष्टि अज्ञान करके टुकड़ा प्रतीत 
हाते हुए भी हुकड़ा है नहीं इसीसे पारमार्शिक है | 
पारमार्थिक किस प्रकार है आगे के लोक में दिखाया 
जायगा | 


जेसे कोई मनुष्य किसी श्रकार के कारण वश अथवा 
अपनी इच्छा से नट का काय करने लगे तव वह नट कहा जाता 
है और सब चेट्ा भी नट के समान ही करता है यह्‌ मनुष्य नट 
बन गया है, तब्र भी उसका मनुप्यत्त कहीं भी नहीं गया। नद 
का केवल मनुष्य में आगेप ही है। इसी प्रकार शुद्ध चैतन्य 
में भ्रवच्छिन्न जीव का आयेप ही है। चिदाभास और खप् 
कल्पित आरोपित ही है तो भी उनमें उपाधि की एकता है 
अवच्छिन्न में उपाधि वाली प्रथक्‌ चेष्टा नहीं है । 


शंका करने वाले ने जीव के मोक्ष न होगा ऐसा कथन 
किया था यह शंका जीव के खरूप के न जानने से है। जीव 
के दो खरूप हैं. एक वास्तविक खरूप दूसरा उपाधि युक्त 
स्वरूप । अवच्छिन्न, चिदाभास और खप्त कल्पित 
यह तीनों उपाधि से युक्त हैं-अविद्या की उपाधि है फिर 
भी उनके आन्तर में रहा हुआ शुद्ध चतनन्‍्य है. । जीव 
अविदधा का नहीं हैं, अविद्या कांहें तो अविद्या की निद्ृत्ति 
के साथ जीव भी निवृत्ति हा परन्तु ऐसा नहीं है, अविद्या जीव 
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की है इसीसे अविद्या की निवृत्ति के साथ अविद्या कृत जीव 
भाव की निवृत्ति अवश्य होती है जीव के वास्तविक खरूप की 
नहीं । जीव का अविद्या की उपाधि रहित टिकना ही मेत्ञ है। 
जीव का शुद्ध खरूप ही परत्रह्म है। भ्रांति रूप जीव के व्यक्तित्व 
का नाश होकर अखंड एक रस स्थिति हो मेत्त है । मेरा आत्मा 
ही अद्वत परतक्ष सखरूप है ऐसे अभेद भाव से शपरोक्त जा 
को ज्ञान कहते हैं। और उसमें पूरा स्थिति ही परमपद है । 
उपाधि युक्त में में हैँ” ऐसा भान वेंधन है और स्वरूप में ' 
हैँ! ऐसी दृद स्थिति मात्त है । 


जैसे चु बक में लोहे को खींचने का गुण है, चुवक और 
लाहा एक ही जाति के है लाहे के ही चुगक खींचता है औरें 
के नहीं। काई लोहा लकड़ी में ठोका हवा ऐसा लकड़ी सहित 
लेहा खचने योग्य चुबक से खेंचा जाता है साथ दी लकड़ी 
भी- खिचती दीखती है, लेहे के संग से ऐसा दीखता है लकड़ी 
नहीं खिंचती | इस प्रकार जीव को अज्ञान दशा में जीव॑ का 
शअज्ञान ही अज्ञान के प्रति खिंचता है शुद्ध चेतन नहीं । भ्रान्ति 
से चेतन भी खींचा गया दीखता है | शुद्ध अखंड अद्वय खरूप 
में वन्धन आदि का तीनों काल में अभाव सममना ज्ञान है। 
भिन्न हूँ एक व्यक्ति हूँ ऐसा सममना बन्धन है ओर में 
अखंड एक रस अद्य स्वरूप हूँ ऐसा समभना मेत्त है । 


अवच्छेदः कल्पितः स्या- 
दवच्छेब्यन्तु बास्तवम्‌ | 
तस्मिन्‌ जीवलंमारोपादु 

' ब्रह्मचंतु स्वभावतः ॥३श) 
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- अर्थ:--अवच्छेद कल्पित है, अवच्छेय वास्तव है, उस अवब- 
कल २५० 


खेद में जीव भाव करिपित है, ब्रह्म भाव स्वभाव से है| 


विवेचन । 


तीन प्रकार के जीवकों दिखला कर प्रथम के अवच्छिन्न को 
पारमारथिक कहा हो, व्यवद्ारिक चिदाभास को और स्वप्न जीव 
को कात्पनिक--मिथ्या कहां है अब अवच्छिन्न पारमार्थिक किस 
प्रकार से है उसके उपाधि भेद को हटा कर पारमाथिक सममाते 
हैं। अवच्छिन्न में रहा हुआ अवच्छेद सम्बन्ध कल्पित है, जिस 
करके टकड़ा हो ऐसा अवच्छेद सम्बन्ध हे वह कल्पित है इसीसे 
इस करके हुआ जो जीव भाव है वह भी कल्पित है क्योंकि पर- 
ब्रह्म में जीव भाव का आरोप हुआ है। अवच्छेय वस्तु स्वरूप 
होने से ऋत्पित नहीं हे यह ब्रह्म स्वरूप स्वभाव से है| 


शंका:--निरवयब और मद्दान्‌ जो चेतन्य है प्राणादि करके 
उसका टुकड़ा नहीं हो सकता टुकड़ा अंश वाले का होता है, 
निरंश चेतन्य का नहीं, पूर्ण चेतन्य का टुकड़ा नहीं दो सकता, 
उसके टरकड़े करने में कोई समर्थ नहीं है, प्राण करंके चैतन्य 
मर्यादित नहीं हो सकता क्योंकि श्रतिका कथन्‌ है कि “प्राणों के 
भीतर रह कर श्राणों का नियम में रखता है” प्राण उसका निय- 
मन नहीं कर सकता । 


समाधान:--परिच्छेद --हुकड़ा वास्तविक हो तो तेरा कहना 

ठीक है; यहां तो टुकड़ा करने बाला ओर टुकड़ा दोनों ही करिपत 

हैं। आरोप से चेतन में टुकढ़े का भास होना बनता है, ' बस्तुले 
५ प्र 
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टुकड़ा न होने से कोई विरोध नहीं है, प्राण करके चेतन मयोदित 
हुआ भ्रांति से दीखता है, जड़ प्राण चेतन का नियमन नहीं कर 
सकता, चेतन ही प्राण का नियमन करने वाला है । 

व्यवहार दशा में सतू खरूप चेतन का हमको प्रत्यक्ष महण 
नहीं होता जैसे राहु का ग्रहण चंद्र अददण में ही होता है ऐसे 
चिदात्मा भी अहंके उपराग विना विशेषता से प्रतीत नहीं होता 
इसीसे विशेष आकार का भासना उपाधि के. परिच्छेद से है, 
उपाधि से युक्त हाने से अवच्छिन्न चिदात्मा का जीव रूप से 
व्यवहार ओर प्रतीति होती है । | ' 

अवच्छेद टुकड़ा, अवच्छिय जिसका टुकड़ा हुआ दीखता' 
है ये दोनों जब एक हवी जाति के होते हैं, एक ही अवस्था के द्वोते 
हैं तब दोनों की सत्ता एक द्वी होती है, इसीसे एक सच्चा और 
दूसरा, भूठा नहीं हो सकता, चाहे दोनों मूठे हों चाहे दोनों सच्चे. 
हों, परन्तु जहां परत्ह्म में जीवका आरोप हुआ है वहां दोनों की - 
सत्ता एक नहीं है यानी अवच्छेद और अवच्छेद्य दोनों एक सत्ता 
के नहीं-हैं इसीसे अवच्छेद सम्बन्धः से जो टुकड़ा दीखता है वह 
काल्पनिक है और अवच्छेय जिसका टुकड़ा हुआ. दीखता हैं, 
वास्तविक टुकड़ा न होने से, वस्तु खरूप होने से सत्य है.। यहां 
दोनों की सत्ता भिन्न है अवच्छेद कास्पनिक भायिक है और 
अवच्छेय वस्तु खरूप है । अवच्छेदक प्राणादि युक्त व्यष्टि अज्ञान 
है और अवच्छेद्य" परजह्य है श्राणादि से टुकड़ा रूप जीव भाव' 
है वह भी काल्पनिक है यानी प्राणादि समूह रूप व्यष्टि अज्ञान 
मायिक और परत्रह्म सत्य है। 

प्रथम. अवच्छिन्न को पारसार्थिकर कद्दा था उसमें. दो भेद किये, 
अवच्छेंद ओर अवच्छेय । अवच्छेद को मिथ्या दिखलाया और 


अबच्छेंय को परनत्रह्म रूप दिखलाया। - ६, 
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जेसे कागज के ऊपर क्रिसी ने चित्र निकाला हो, चित्र-- 
पदार्थ का आधार कागज है यात्ती कागज के ऊपर चित्र पदार्थ 
का आरोप क्रिया है। यहां कागज और चित्र-चस्तु मिन्न २. 
सत्ता के हैं, कागज व्यवहारिक सत्ता का है और चित्र--वस्तु 
सानसिक है क्‍योंकि चित्र के शेर से किसी की भी हानि. नहीं 
होती । कागज का टुकड़ा न होकर चित्र ने कागज के जितने 
हिस्से को रोका है. उतना कागज का टुकड़ा समझा जाता है। 
कागज व्यवहारिक सत्य है और उसकी अपेक्षा से चित्र का शेर . 
मिथ्या है। ऐसे ही परत्रह्म रूप वस्तु में भ्राणादि संघात अबस्तु , 
करके जॉं टुकड़ा मालूम होता है. यह अवच्छिन्न है, अ्वच्छेद 
3 ओर अवच्छेद सम्बन्ध सिथ्या होने से अवच्छेश् ही. 
सत्य है । 


अवच्छिन्न में जो अवच्छेद है उसे हटाकर ओो अवच्छेय 
है वह शुद्ध प्रत्यक्‌ आत्सा है जिसको कूटस्थ भी कद्ते हैं वह ही 
ब्रह्म खरूप है--सत्य है । प्रत्यक्‌ आत्मा की जो व्यवहार में प्थक 
प्रतीति है वह उपाधि से है, चिदाभास जीव और खप्न जीवमें भी 
उपाधि है, वे दोनों तो उपाधि से युक्त हैं. और अवच्छेय जिसे 
कूटसथ कहते हैं उसकी प्राणादि के साथ उपाधि नाम मात्र की है; 
केवल प्रथकृता दिखलाने के हेतु है, विकारं करने वाली उपाधि 
वास्तविक न होने से मिथ्या है इसीसे अवच्छिन्ष जीव भाव 
मिथ्या है और उपाधि रहित चेतन ही सत्य है | 


डॉका:--निर्विकल्प ज्ह्म में जब उपांधि.ही नहीं है तब उपाधि 
के साथ वर्णन करके उपाधि को मिथ्या वताकर चेतन्य को सत्य 
रखा, ऐसा क्‍यों ? शुद्ध चेतन में तो उपाधि का लेश भी नहीं है, 
फिर उपाधि का वरणन क्यो ९ 
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समाधानः--परत्नह्म में उपाधि का नित्य अभाष है तो भी 
निविकल्प अर्ष में उपाधि युक्त वर्णन करना मुमुक्षुओं को सम- 
मानें के लिये है। उपाधि में टिका हुआ मुमुज्ञ निरपाधिक ब्रह्म 
को समझ नहीं सकता उसका हित करने के लिये ही उपाधि का 
वर्णन करके शुद्ध चेतन को समभाया है। जैसे आकाश का 
डुकड़ा कोठरी की आड़ से दीखता है, वास्तविक आकाश का 
टुकड़ा हुआ नहीं है, देखने वाले और कोठरी के उपयोग करने 
वाले का उपाधि के ढुकड़े का फल होता है। उपाधि से आकाश 
को कुछ लेना देना नहीं है; इसी प्रकार व्यप्टि अज्ञान उपाधि से 
प्रत्यकू आत्मा की प्रतीति होती है तो भी आत्म खरूप विकार से 
रहित ही है। उपाधि से युक्त हुआ चिद्ाभास ही कर्ता भोक्ता 
ओर विकार वाला होता है कूटल किसी प्रकार और किसी हालत 
में भी विकार को प्राप्त नहीं होता । 


पारमाथिक्र चैतन्य का बोध अपारमार्थिक भाव में टिके हुए 
को कराया जाता है इसीसे उपाधि में उपाधि युक्त का कथन 
किया जाता है। अपारमाभिक में रहते हुए पारमार्थिक का लक्ष 


करने के लिये अन्य कोई उपाय नहीं है । 
अवच्छिन्नस्थ जीवस्य - 
पूर्णन अ्द्मणेकताम । 
तत्वसस्यांदि वाक्यानि.. 
-* जयुनेंतर जीवयोः ॥ ३४ ॥ 


अरथः--तत््वमसि आदि महावाक्य अवच्छिन्न जीव की पूर्ण 
न्रह्म के साथ एकता करते हैं, दूसरे दोनों जीतरों की नहीं करते 
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यानी चिदाभास और खप्न कल्पित की ब्रह्म के साथ एकत्रा नहीं 
करते | हे 


' विवेचन | 


अवच्छिन्न जीव को पार्माथिक इसी कारण से कद्दा हैं कि 
अद्वेत तत्व का अपरोक्त बोध कराने वाले तत्वमसि आदि 
महावाक््य से जीव की पूर्ण परत्रद्य के साथ एकता करना है । 
चारों वेद अद्वेत तत्त्व को द्वी अन्तिम प्रतिपादन करते हैं, जीब ही 
बहा खरूप हे, परत्रह्म सिवाय अन्य कुछ भी नहीं हे आदि वाक्यों 
से अमेद की ही सिद्धि करते हैं । वेद में कम और उपासना के 
अनेक प्रसंग और घाक्य हैं इसी प्रकार ज्ञान प्रतिपादन' करने 
व्राले भी वाक्य हैं, अभेद का वोध कराने वाले वाक़्यों में दो .भेंद 
हूँ (१) अवान्तर वाक्य और ( २) महावाक्य । परबह्म का 
सामान्य परोक्ष बोध कराने वाले वाक्य अ्रवान्तर वाक्य कहे 
जाते हैं और वे अनेक हैं। परतरद्धा का अपरोत्त बोध कराने बाते 
महावाक्‍्य हैं, ऐसे महावाक््य चार हैं अथात्‌ प्रत्येक वेदका एक २ 
'सामवेद मुख्य--अन्‍्तिम थेद होने से "अधिकता से उसका 
“/तत्त्वमसि” महावाक्य ही असिद्ध है । इसीसे “तत््तमसि” आदि 
महावाक्य करके एकता कथन की है ». . . : 


, जीच जब तक इंश्वर को अपने से भिन्न मानता है तब तक 
संर्सार और संसार के क४ की समूल निवृत्ति कभी भी हो नहीं 
सकती जब तक्र होत भाव-दोपना रहेगा तक तक कष्ट ही रहेगा 
इसीसे /सदगुरु.परअह्य का सामान्य विवेचन करके योग्य शिष्य 
को सममाते हैं | जब शिष्यको परत्रह्म का परोक्ष बोध होता है तब 
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विशेष विवेचन करते हुए “वह ब्रह्म तू है” इस प्रकार तत्त्वमसि 
महावाक्य से अपरोक्ष बोध कराते हैं| 


जगत्‌ मायिक रचना का है ऐसे जगत्‌ में माया में पढ़े हुए 
जीव माया से रहित शुद्ध परमह्य को जानते नहीं उस परब्रह्म का 
उपदेश करने की कई प्रक्रियाए' हैं इसमें से अवच्छिन्न जीव पर- 
श्रह्म है यहँ भी एक प्रक्रिया है। अचच्छेद मिथ्या होने से जिसका 
अवच्छेय समझा गया वह अवच्छेद रहित वास्नविक है, जीव 
और म्रह्म में किंवित्‌ मात्र भेद नहीं हे, भेद साया की उपाधि से 
है इस उपाधि का बाघ करके सत्‌ खरूप समझा जाता है। 


शास्त्र बहुत युक्ति पूचेक उपदेश देते हैं, जो इश्वर को नहीं 
मानते उन्हें इश्वर की ऐश्वर्यंता आदि दिखज्ञाकर उन्हें विधि में 
प्रवृत्त कराते हैं उस करके पुशयकर्म भोग और स्वर्गांदिक की प्राप्ति 
होती दे । इसीसे अधिक योग्यता वाले उपासकों को उपासना में 
प्रवृत्त कराते हैं। जिससे दिव्य भोगकी ग्राप्ति द्ोती है। संपूर्ण भोग 
ओर स्वगोदिलोक भी दु:ख रहित नहीं है ऐसा सममने वाले 
मुमुक्षओं को संसार में से निवत्त कराने वाले आनन्द स्वरूप 
अद्ठेत तत्वका बोध कराते हैं। अद्वौत का बोध कराना शाखत 
को भी कठिन ही माछ्म हुआ है इसीसे अनेक अ्कार की युक्ति 
द्वारा लक्ष पहुँचाने की प्रक्रियाएं ब्ांघी गई' हैं फिर भी योग्य 
उपदेश देते हुए अधिकारी सुमुक्षु को तुरन्त ही साक्षात्कार हो 
यह नियम नहीं हें। योग्य अधिकारी को दिये. हुए उपदेश से 
बोध अवश्य,हीता है चाहे सत्वर हो चाहे विलस्ब से, निष्फल 
नहीं जाता.। योग्य सुमुक्षुओं को उपदेश, ग्रहण करते हुए फल में 
विलम्ब;होने का कारण भुमुक्षु के पूवके संस्कार-प्रारूध का ग्रति- 
अंघ होता है.। उपदेश के अनुसार ,अभ्यास से और भारव्ध भोग 
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से प्रतिबंध न्वित्त होजाता है, तव शाख और शुरु द्वारा जो 
अद्व त परोक्ष रूप से समझा था उसीका अपरोध्त होकर उसीमें 
सखिति होती है । 


तत्वमसि' महावाक्थ फा उपदेश लौकिक कामना वाले कस 
के अधिकारियों को और देवता की उपासना करने वाले अधि- 
कारियों के लिये नहीं है । अपात्र को उपदेश देने से उसका. अहित 
होता संभव है इस उपदेश को शुप्त रखने को आवश्यकता 
है इसीसे सामान्य शब्दों का जिस प्रकार शब्दाथ निकलता है 
'ऐसा तत्त्वमसि आदि मद्दावाक्यों का अथ नहीं दोता; बुद्धि पूर्वक, 
लक्ष से विरोधी अंश का वाध करके अर्थ किया जाता है घह 
अपने से अभिन्न होता है, अपना खरूप सममने में शास्त्र और 
गुरु उपदेश का सहारा है, समका अपने आप जाता है । उसे 
शार्त्रीय भाषा में भाग त्याग लक्षणा कहते हैं। 





























जीव का कोष्टक | 
जल | अवस्था उपाधि 5 सत्ता 
अवन्छिन | मसमुपृप्ति 202 पारमार्थिक 





( साक्षी ) 








( गभाव ) , जाप्रत. | चिदाभास | 
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चिदाभास और खप्त कहिपत को मिथ्या कहकर अवच्छिन्न 
को' पारमार्थिके कहा है उस अवन्छिन्न में जो. अवच्छेद है, वह 
प्राणादि व्यप्टि अज्ञान से है वह मिथ्या है उसमें रहा हुआ 
अवच्छेय पारमा्थिक है । जीव भाव अवच्छिन्न विदाभास और 
खप्न कहिपत से युक्त दाता है उसमें से चिद्ाभांस ओर खप्त 
कल्पित ये कल्पित की विक्षेप युक्त उपाधि हैं और अवच्छिन्न की 
अज्ञान' उपाधि है उनके त्याग करने से जीव चैतन्य से ब्रह्म को 
एकता है । 


: तत््वमसि का को्टक। 

















अर 408 कम के ” | शब्दार्थ अर्थ है ह . .उपाथि 
तत्‌ वह . इंश्वर साया 
: त्वमू्‌ तू | जीव' “ ५8 
असि :| है छू स्का, | आकर पद 





स्ज्ष, शक्तिमान, एक, माया का अंधिपति इेश्वर है और 
अल्पज्ञ, तुच्छु सामथ वाला अनेक अवियया स दवा हुआ जीव है 
दोनों के:विरुद्ध लक्षणों से एकता संभवती नहीं है परन्तु इश्वर 
में उपाधियों को छोड़ कर रहा हुआ चेतन और जीव में रही' 
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उपाधियों को छोड़ कर रद्य हुआ चेतन एक ही है ऐसे 
उपाधि त्याग द्वारा अखंड लक्ष से समझा जाता है। जीव इश्वर 
यानी ब्रह्म में एकता शास्त्र ने की है वह विरोध अंश को छोड़ 
करके चेतन में एकता है, विरोध अंश सहित एकता हे। नहीं 
सकती यदि कोई करे तो मद्दा अज्ञानी है यह एकता अनर्थ का 
हेतु देगी | वाचक ज्ञानी की बाचा में एकता व्यथे है खरूप के 
लक्ष से भर स्थिति से एकता न है। वहां तक व्यर्थ है। ह 


चिदाभास और खप्न करिपत दोनों माया में दबे हुए हैं. और 
अवच्छिन्न दवा हुआ नहीं है इससे अवच्छिन्न की परत्रह्म के 
साथ एकता दिखलाई है। चिदाभास जगत की प्रथकता का बोध 
वृत्ति द्वारा करने वाला है और खप्न तो मिथ्या ही है यह सब 
जानते हैं इसीसे दोनों को छोड़ कर अवच्छिन्न में से उपाधि का 
त्याग करके परजरह्म की एकता है ऐसा कथन किया । चिदाभास 
और खप्त में विशेष उपाधियां होने से मुमुक्ुओं को उनको हृटा- 
कर चैतन्य का सममना कठिन है । 


ब्रह्मगयवस्थितामाया 
विक्षेपाइति रूपिणी । 
आधवृत्याखंडता तस्मिन्‌ . 
जगजीवोगप्रकत्पयेत्‌ ॥ ३५ || 


अर्थ;--ब्रह्म में स्थित आवरण और विक्षेपशक्ति वाली माया 
ब्रह्म की अखंडता को आवरण करके उसमें जगत्‌ और जीव 
की कहपना करती है. । 
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विवेचन । 


परञह्य एक रस अखंड व्यापक तत्त्व है उसमें किसी को 
टिकने की गुजायश नहीं है।माया जे। खरूप से मिथ्या है 
उसका टिकना ही क्‍या ९ परत्नह्म में अन्य वस्तु . को टिक 
का अवकाश नहीं है परन्तु अवस्तु का भान काल्पनिक दाने से 
हे। सकता है। पदार्थ में भ्रांति से अन्य की प्रतीति हे। सकती है 
इसी प्रकार साया अ्रान्ति रूप ६ह--अवस्तु रूप हैं वह अपनी 
आवरण शक्ति और विक्षेपशक्ति से अखंड परतरह्म को ढांपती 
है और परिच्छिन्न की प्रतीति कराती हे | यह नियम है 
कि अवस्तु--भ्रांति--माया कोई भी वस्तु के सहारे अतीत 
हेती है अवस्तु की प्रतीति वस्तु के आधार विना नहीं दोती 
इसीसे परत्रह्म के आधार में माया की प्रतीति है । माया, मा नहीं, 
था>-जे वस्तुतः नहीं सो माया। परबक्ष के ' है” से यानी अत्ति- 
ले से माया अस्तित्र वाली होती है । 'परत्रह्म प्रकाश खरूप हैं 
साया अप्रकाश खरूप है तब माया की प्रतीति और व्यवद्ार 
किस प्रकार हे।ता है ।” यदि कोई ऐसा कहे तो उत्तर यह है कि 
साया अप्रकाशक है तो भी आधार जो परतह्म वह प्रकाशक 
है इसीसे उसके प्रकाश से प्रकाशित हाकर परत्रह्म के प्रकाश को 
जानने नहीं देती यही उसका आवरण करना है ओर अनेक 
प्रकार से भान कराना विक्षेप शक्ति है। जैसे कोई दूसरे के धन से 
धनवान होकर धनवाले को कुछ न सममे, इसी प्रकार माया पर- 
ब्रह्मके प्रकाशसे प्रकाशित द्वेकर उसके प्रकाश को रोकती है अपना 
प्रकाश दिखलाती है । 
: परअह्य शुद्ध है असंग है चैतन्य घन है उसमें साया नहीं है 
ऐसा सुनकर कई शंका करते हैं फि परंत्रह्म सिवाय और कुछ 
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नहीं हूं तव माया आई कहां से ? कहो कि अनादि है तो परत्रह्म भी 
अनादि है और माया भी अनादि है तब तो दो होने से द्वेत हुआ 


अद्वेत परत्रह्म कैसे है ? उत्तर यह है. कि माया और परतह्म 
ऐसे दो पदार्थ एक परबह्य दी है इसीसे अद्वेत की हानि नहीं है । 
माया अवस्तु है अज्ञानी उसे जानते नहीं इससे अनेक प्रकार की 
शंकायें किया करते हैं इसीसे पूण ज्ञान न है| तब तक ज्ञान आप्त 
करने के हेतु मायाको अनादि कहा है, अनादि कहकर अन्तवाली 
भी कही है ऐसा काल्पनिक दे तव ही चन सकता है। अनादि पर- 
अद्य और माया दोनों हैं परन्तु परतह्य अनादि अनन्त हो और 


माया अनादि शांत हे क्योंकि ज्ञान से नहीं रहती । परमह्म सत्य 
है. माया असत्य है, काल्पनिक है। काल्पनिक अनादि कहने से 
अनादि का कुछ महत्व न रदा। बस्तु परत्रह्म और अवस्तु माया 
इन दोनों का जाड़ मिलाकर दो नहीं दाता इसीसे साया और 
भाया के कार्य सव कुछ है।ते हुए पारमाथिक तत्त्व अद्वेत ही 
रहता है। आत्मा पारसाथिक खरूप हे परन्तु जा अविदा में 
पढ़े हुए जीव हैं उन्हें जब॒ तक आत्मा का दृढ़ अपरोक्ष वोध न 
है। तन्र तक साया के अनेक कष्ट भागने पड़ते हैं। कष्ट पारभाथिक 
नहीं है इसी तरह भाक्ता जीव भी पारमाधिक नहीं है इसीसे 
उसको मिथ्या मालूम नहीं दाता एक ही अवस्था के दोनों होने 
से कष्ट को वास्तविक ही भागता है। जेसे खप्म के कष्ट जाम्मत में 
कष्ट रूप नहीं हैं इनसे जाम्रत में कुछ हानि भी नहीं द्वाती तो भी 
स्प्न जीव को सप्त के कष्ट .सप्र में भूठे नहीं हैं, सथे दी देते हैं 
ऐसे ही यह जाग्रत दुःख जाग्रतादि अवस्था से युक्त भाक्ता जीव 
को सच्चा ही द्वाता है उसकी पूर्ण लिद्ृत्ति खखरूप के बोध से 
ही ह।कर खरूप स्थिति देती है 
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भोक्ता मायिक हे तो भी वह आत्मा से प्रथक नहीं है, मागिक 
उपाधि से एक भाव साया करके है वहीं उस छुख़ ढु.ख का हेतु है 
इसोसे शुद्ध आत्म खरूप को जान कर टुःखों से निवृत्त द्ोता है । 
आत्म- व्यष्टि अज्ञान से युक्त अवच्छिन्न है, अवच्छिन्न चिदा- 
भास से युक्त है जो व्यवह्ारिक भोक्ता है और वही जब निद्रा दोष 
से युक्त होता है तच खप्म जीव द्तोता है । 


माया दोनों शक्तियां से युक्तद, शक्तियां नयी उत्पन्न नहीं होतीं 
उनका आविभाव और तिरोभाव है । जैसे थोड़े प्रकाश में पड़ी 


हुई रस्सी न दीखकर उसके बदले सर्प दीखता, है, यहां रस्सी का 
न दीखना माया का आवरण है और उसमें सर्प का भान होना 
मायाकी विक्षेप शक्ति हे । इसी प्रकार परत्रह्म का यथार्थ बोध-- 


प्रकाश का भान न होना आवरण है और परमह्य होते हुए अन्य 
का भान होना विक्षेप शक्ति हं जेसे रघ्सी संपूर्ण अंधेरे में हो तो 
उसमें सप॑ का भान नहीं होता, थोड़े अ्रकाश में जब रस्सी कुछ 


आकृति से दीखती ओर पूण नहीं दीखती तथ सर्पका भान द्वोता 
है, ऐसे ही माया परत्नह्म के प्रकाश को संपूर्ण ढांप नहीं सकती 
कुछ प्रकाश में ही विक्षेप होता 


जीवो धीस्थ चिदाभासों 
भवेक्नोक्ता हि कम कृत | 

भोज्य रूपसिंदं सर्व॑ : 
जगत्स्थाद भूत भोतिकम ॥३९॥ 
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“ईद ० ] _ व. 
अथः-चुद्धि में दिका हुआ चिदाभास रूप जीव ही भोक्ता 
और कर्म का कर्ता है। भूत भौतिक यह सारा जगत्‌ भोग करने 
के योग्य है | के 


/ ९७२ 
विवेचन । 
माया ने जो जीघ्र और जगत की रचना की है. उसमें एक/ 

भोक्ता है दूसरा भोग्य है। स्लरूप का भान न होते हुए जो माया 
में से भान होता है उसको जीव कहते हैं। माया एक है इसलिये: 
जीव भी एक है जो ईश्वर कहलाता है, वह समष्टि जींव है। 
माया में से विक्रिया होकर अविदया होतो है जो अनेक प्रकार की 
है उस करके हुए जीव भी अनेक हैं ऐसे ही अविया की अनेकता 
से जगत्‌ के भूत भौतिक पदार्थ भी अनेक्र हैं। सायाकी आवरण 
शक्ति स्वरूप का भान होने नहीं देती और विक्षेप शक्ति स्वरूप के 
अभान में सायिक अनेकता करके दिखलाती है । 


. माया वाला इश्वर जगत्‌ की रचना करता है ऐसा कहने से 
भी चैतन्याधिप्ठित माया ही जगतू की रचना करने भ्राली होती 
है, चेतन के सहारे ही माया जगत्‌ की रचनां करती है, खतंत्रता 
से नहीं । जीव का सान साया करके है, इश के परिच्छेद्‌ का हेतु 
माया हीं है, ऐसे तो ईश्वर व्यापक है परन्तु परत्रह्म की अपेक्षा 
से मायां करके परिच्छिन्न है और वह्दी माया अविद्या रूप को 
प्राप्त होकर व्यष्टि जीवके परिच्छेद का भी हेतु है। क्योंकि पर- 
ब्रह्म के एक अंश में ही माया है; जो परबह्म के यथार्थ भान न 
होने से होती है। 
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.पर्रह्म ने देखा कि में एक से अनेक होऊ यह भाव भी 
कारणोपाधि इंश्वर में से ही है, असंग, अक्रिय, 'अखंड परमक्ष में. 
ऐसा भाव हो नहीं सकता परब्रह्म से इेश्वर का अभेद करके 
उत्पत्ति का कथन है उसीसे आकाश हुआ पायु हुआ अप्नि हुआ 
जल हुआ प्रथिवी हुईं। उसने तप करके जगत्‌ की रचना की 
उसका तप विचार रूप ही है क्‍योंकि वह सर्वज्ञ है। श्रुति का 
कथन है कि माया प्रकृति को जानो और मायी महेश्वर को जानो 
इसीसे जगत्‌ को माया द्वी रचतो है परमद्धा असंग अखंड होने से 
उसमें रचना का सम्भव, नहीं है। माया की रचना माया में और: 
माया से होती है । स्का 
, माया. त्रिगुणात्मक है यानी सत रज और तम गुण माया के. 
गुण नहीं हैं माया का खरूप हे। सत्त्व गुण की शुद्धि. वाला. 
सतोगुण जो रजोगुण और तमोगुण की. सलिनता से रहित है. 
उसे भांया कद्दते हैं और जो सतोंगुण, रजो.तमोगुण की मलि-- 
नता युक्त है उसे अविद्या कहते हैं। शुद्ध सतोगुण प्रधान माया 
जिसकी उपाधि है ऐसा चैतन्य यानी माया में पड़ा हुआ प्रति- 
विल्व॒ चिदाभास ईश्वर है .और मलिन सतोगुण वाली 
अविदा में पड़ा हुआ भतिविस्य जीव है। चिदाभास साया में. 
और अविदा में पड़ा हुआ होने से ईश्वर और: जीव मायिक है: 
परन्तु ईश्वर साया को वश में करके टिका हुआ होने से सर्वज्ष 
और 'नियंता दवोने से नित्य मुक्त है अविद्या के वश में जो है ऐसा 
बुद्धि;में. पड़ा हुआ ; चिदाभास--जीव बंधन , में है। जीव और, 
ईश्वर दोनों चिदाभासः चैतन्य के -अधिष्टान सद्दित दी सममता. 
चाहियें। जीव ही संसार में भोक्ता है. वह कर्म को करता है और. 
कम के फलंको भोक्ता है दुःख सुखका अनुभव भी.उसको ही है। 
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इंश्वराज्ञा से तम प्रधान प्रकृति में से पंच मदाभूत हुए, सतो- 
गुण अंश से पांच ज्ञानेन्द्रिय भ्रोत्र, त्चा; चक्षु, रसना और 
नासिक्रा; पंच भूत में से क्रम से एक एक तत्त्व से हुई और पंच 
भूत के समष्टि भाव से अन्तःकरण हुआ। रजोगुण से पांच 
कर्मन्द्रिय क्रम से एक एक तत्त्त से हुई और समष्टि से पांच प्राण 
हुए और तमोंगुण के अंश से पंच महाभूत और सब भौतिक 
पदार्थ हुए, सब लोक भी पंच मद्दाभूत से ही हुए। अविशद्याक्ृत 
बुद्धि में टिका हुआ चिदाभास भोक्ता जीव है वही पदार्थों का. 
भोग करता है, भोग के लिये कम करता है और भोग भोक्ता है-। 
वद्दां भी सलिन सत्तोगुण अंश से भोक्ता है क्योंकि सलिन सतो- 
गुण प्रधान जीव है भोग तमो गुणी पदार्थ का होता है। सायिक 
जीत्र मायिक पदार्थों का भोग करता है। कई समय पह चिदा- 
भास- दूसरे का भोग भी द्वोता है परन्तु दूसरे के भोग्य को खयम्‌ 
भोक्ता दी मानता है। भंग के लिये कम करके अनेक योनियों 
को धारता है. लोको में गमन करता है. यह सब चिदाभास रूप 
जीन ही करता है। आत्मा स्वरूप से अंग होने से वह कर्ता 
भोक्ता नहीं है । इसी प्रकार सव माया--अविद्या की रचना है 
कर उसीमें दही जीवका गमनागमन है । 


संसार क्रियामय हैं। यहद्द सब क्रिया दी प्रकृति है, इसीसे 
जीव, ईश्वर और संपूर्ण संसार की रचना माया की कद्दी जाती 
है | यद्यपि चेतन रद्दित माया कुछ भी काये करने में असमर्थ है 
तो भी कारये साया का ही है। अप्नि से उत्पन्न हुआ जल विरुद्ध 
खभाव वाला द्वोने से परदा रहित-अप्रि के साथ रद नहीं सकता, 
रेलगाड़ी का एन्जिन बहुत बोमा खेंचकर लेजाता दें -यह सामथ 
भाफ की है; केवल जलकी अथवा अप्ति की नहीं है। जल में 
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पड़दा सहित आई हुई जो उष्णता हैं उसीसे जल दवी भाफ वना 
है; इसी प्रकार चेतन के प्रकाश से प्रकाशित हुई मारा ही से 
संसार और उसकी सब क्रियाएं द्ोती हैं। जैसे अप्रि और जल 
विरुद्ध लक्षण वाला हेने से पड़दा रहित दोनों का योग नहीं 
हे।ता; इसी प्रकार चैतन्य का अविया के साथ सीधा संबंध नहीं 
हेता । आवरण शक्ति के वाद विक्षेप शक्ति काम करती है, भाफ 
के समान चिदाभास है इसीसे सबका व्यवद्दार होता है। चिदा- 
भास में चैतन्य का प्रकाश हैं तोभी वह माया में पड़ा हुआ होते 

से और विशेषता वाला होने से माया का ही है। यह चिदाभास 

जीव भाव धारण करके भाक्ता बनता है कर्म करता है और कम 

के अनुसार भ्रमण करता है। 


भूत और भौतिक पदार्थ जो संसार में जड़ समझे जाते हैं 
उन्ही में भोग होता है तमोगुण की विशेषता वाले पदाथा' का 
भोग होता है ओर चिदाभास जो विशेष चेतन्य चाला 

संसारी है चह भोक्ता होता है. कहीं चतन्‍्य भी भोक्षा होता है, 
वहां चतन्य के अंश से भोक्ता है. और तमोगुण की अधिकता 
वाला भोग होता है, जब एक चैतन्य दूसरे चैतन्य का भोग ' 
करता है ,तत्र भोक्ता चिदाभास है भोग स्थूल है, जैसे एक ख्री 
सममतती है मैं पुरुप का भोग करती हूँ. और पुरुष सममता है 
में ख्ी को भागता हूँ. वहां ल्ली का चिदाभास भोक्ता है. और 
पुरुष का शरीर भेग्य ऐसे ही पुरुप त्ली को भागता है. तब 
पुरुष 'का चिदाभास भोक्ता है और स्त्री का शरीर भाग्य है हर 
हांखत में भोक्ला चिदाभास ही होता है जिसका व्यवहार में जड़ 


है 


कहते हैं ऐसे काई भी पदाथ-भेक्ता नहीं है सकते इसी प्रकार 


सव भूत भोतिक भोग्य हैं। 


| 
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स्थूल चुद्धि वाले को सममने के लिये व्यष्टिकज्ञान में- 
अन्तःकरण में पढ़े हुए चिदाभासःके बढ़ले बुद्धि में पढ़े हुए' 
चिदाभास को कहा हैं | 


अनादिकाल मारभ्य, 
मोक्षात्पूवमिदंद्रयमः । 
व्यवहारे स्थितं: तस्मा- 
दुभयं॑ व्यवहारिकम्‌ ॥३७॥ 


के अर्थ:--अनादि काल से आरंभ करके मेत्त से पूर्व यह 
दे मैतिक और चिदाभास--जीव व्यवहार में स्थित 
हैं, इसलिये दोनों ज्यवहारिक हैं । 


विवेचन । 


सृष्टि कब से चालू हुई है उसका कोई कह नहों. सकता । 
शासत्र से विदित होता है कि अनादि काल से सृष्टि का श्रवाहद 
चालू है कल्पांव और कल्पारंभ हुआ करते हैं उस चक्र का 
आदि अन्त नहीं है 'माया के चक्र का ईश्वर घुमाता है” इसीसे 
सृष्टि अनादि है | नियम यह दे कि जे अनादि द्वाता है उसका. 
अन्त भी नहीं हेता। माया में भी यह नियम काम देता है, 
जैसे माया वाले के लिये माया अनादि है.ऐसे ही साया में दबे 
हुए के अन्त रहित भी है परन्तु भाया' से जे रहित होता ' हैं 
उसके माया सान्‍्त है जाती 'है। इसीसे शास्र' में माया का 
अनादि सान्‍त कहा है। जिस अवस्था में अनादि' है उसमें सान्‍्त' 
१३ डे 
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नहीं है ज्ञान होने से जगत्‌ की अवस्था ही नहीं रहती वहां 
'माया रह नहीं सकती इसीसे ऐसे ज्ञानियों के लिये सान्‍त कहां 
है । आदि की प्रतीति व्यवहारिक दशा में न होने से अनादि 
है और माया वस्तु खरूप न होने से जब वस्तु खरूप परत्रह्म 
का बोध द्वेता है तव रहती नहीं इसीसे सान्त है । 


जैसे खप्न के पदार्था' की आदि नहीं है. जब देखते हैं. तब 
सेपूव के हैं । खप्न में जिस ज्ञण में एक शेर के देखा वह एक 
क्षण का जन्मा हुआ नही दीखता चार पांच साल का दीखता 
है. इसीसे उसे सप्न के पूत्र का मानना पड़े, ऐसे ही साया है । 
माया में पड़े हुए जब माया के देखते हैं तव उनसे प्रथम गत 
ही है इसीसे उसके अनादि कहा है। माया काल्पनिक है इसीसे 
माया का अनादिपन भी काल्पनिक है! माया में दवा हुआ 
काई भी माया के आदि का पता लगा नहीं सकता क्योंकि 
भाया भूल है भूल वाला भूल की आदिकां पता भूल में रह 
कर लगा नहीं सकता। भूल में से निकल कर भूल का पता 
लगाता है तव भूल ही नहीं रहती, वह ही, माया की अनादि 
स्थिति किस प्रकार की है उसे ठीक २ जान जाता है कि माया 
भूल फी अ्ंथि है ओर कुछ नहीं है। 


)+ आम, 4 | 


ऐसी भाया का प्रवाह भी काये कारण भाव से अनादि है 
इससे माया के कारये रूप बुद्धि में पड़ा हुआ चिदाभास और 
भूत भोतिक पदाथोदि सब अनादि हैं । जैसे माया की आदि 
नहीं है इस प्रकार ऐसे चिदाभास और भूत भौतिक पदाथों की 
भी आदि नहीं है काल्पनिक प्रवाह में अनादि है । जब तक 
मोक्ष को भ्राप्त नहीं होता तब तक चिदाभास-और उसके भेग 


० 


भत्ते नहीँ हैं। मोत्त में ही दोनों निवृत्त दो जाते हैं| 


वाक्य सुधा [ १६५ 





'९०३९.०७३९४९७० ५, 


माया में एकमेक होना ही वन्धन है, कितना ही प्रयत्न क्‍यों 
न किया जाय माया में रहते हुए वन्धन में से कोई भी निद्ृत्त 
नहीं हा सकता, माया बन्धन में से मुक्त होने नहीं देती क्योंकि 
आया का होना ही बन्धन है| साया को पकड़ने से वन्‍्धन है 
और चेतन को पकड़ने से माया निवृत्त हो जाती है, स्वस्व-- 
रूप के बोध से चैतन्य स्वरूप परमपद ही होता है। जितने ्ृश्य़ 
हैं सब मायिक हैं जब तक लौकिक द्रष्टा द्रष्टा के भाव 
में है तब तक दृश्य की निवृत्ति नहीं है. जब द्र॒ष्टा अपने 
स्वरूप में टिकता हे तब दृश्य और' उसे देखने वाला: द्रष्टा 
दोनों ही नहीं रहते, यह द्रष्टा दृश्य की निवृत्ति का कथन, 
किया हे, मोक्ष से पूव दोनों द्रष्टा इश्य अथवा भेाक्ता भेग. रहते 
हैं, मोक्ष में ही दोनों की निदृत्ति है 


द्रष्टा दृश्य यानी भाक्ता भाग दोनों व्यवहयरिक है. व्यवहार में 
ही प्रवृत्त होते हैं उनके बिना व्यवद्वारकी सिद्धि नहीं होती, व्यव- 
हार की निवृत्ति में उसकी निवृत्ति होती हे । विद्वानों ने तीन 
प्रकार की सत्ता कायम की है; पारमाथिक सत्ता, व्यवहारिक सत्ता 
और प्रातिभासिक सत्ता | जे सत्‌ खरूप हे ल्रिकालावाधित हैं ऐसा 
* परत्रद्य ही पार्माथिक सत्ता का है ओर उसकी अपेज्ञा से ढोनों 
सत्ता और उसके पदाथ सिथ्या हैं। अविद्या और अविया के कार्य 
व्यवद्ारिक सत्ताके हैं जिसमें जन्म मरण ओर जागतके सब व्यव- 
हार होते हैं उसे चिदाभासकी सत्ता भी कहते हैं। तीसरी प्राति- 
भासिक सत्ता यह है जो अविद्याके भीतरमें निद्रा और भांति आदि 
दोषसे होती है यह सत्ता व्यवहारमें भी मिथ्या होती है क्‍योंकि चिदा- 
भास होते हुए चिदाभास स्पष्ट रूपसे इन्द्रियों द्वारा कार्य नहीं करता 
यह ध्यवद्दार में भी भ्रान्ति की अवस्था होने से व्यवहार में, मिथ्या 
होती है। पारसाथिक सत्ता में अन्य दोनों सत्ता मिथ्या होती हैं 
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व्यवहार में पास्माधिक.का बोध नहीं होता और प्रातिभासिक 
मिथ्या द्वोतीः है। प्रातिभासिक अवस्था प्रातिभासिक में: ही सत्य 
दो' ऐसा माछम होता है और यह प्रातिभासिक है ऐसा भान भी 
प्रातिभासिक में नहीं छोता । जन्म सरण और सब जगत का सुख 
दुःख आदि भोग व्यवहारिक सत्तामें ही होता है क्योंकि जगतका 
चिदाभास- करके ही. भोग दवोता हैं। स्वप्नादि प्रातिभासिक हैं 
उसमें भी भोगकी प्रतीति होतीं है परन्तु घद्द व्यवह्ारिक की 
अपेक्षा' तुच्छ है. कोई उसे सथा नहीं मानता ।'चिद्मभास' की 
समूल' निवृत्ति से जीवको' मोत्त प्राप्त होता है, प्रातिभासिक सत्ता 
क्षण क्षण में बदलती है उससे मोक्ष की प्राप्ति नहीं होती, बंधन 
की निवृत्ति का उपाय व्यवद्वारिक में होता है, प्रातिभासिक 
में नहीं । 


व्यवहारिक सत्ता का 'अभाष मोक्ष में होता है' मोक्त' के प्रथम 

“ उसका' नाश नहीं है, सुपुप्ति अवस्था में व्यवह्मरिक' चिद्राभास 

दीखता' नहीं' है ओर काये भी करता नहीं है तो भी चिदाभास का 

नाश नहीं होता दबा रहता है' और खप्नावस्था प्रातिभासिक 
होने से व्यवहारिक चिदाभास पहां' काय' नहीं करता उसे ढांप- , 

कर स्वप्न चिद्ाभास' नया वनकर काय करता है इसीसे व्यव- 


डारिक सत्ता का पूर्ण नाश और पारमार्थिक तत्त्व में स्थिति 
रूप ही मात देता है । 


पास्मार्थिक; सत्ता-का तत्त्व ब्रिकाक्नावाधितः हैने से व्यव- 
.हारिक सत्ता में अथवा ग्रातिभासिक में. न दीखे, तो भी! आधार 
रूप देते से रदता:ही है,। उस-आधार मेंवव्यव॒ह्यरिक सत्ताकी 

, प्रधीति- है; और उसके आधार में प्रतिभासिक सत्ता:होती: है. । 
जैसे व्यवेद्ञारिक सत्ता की-अपेज्ा; से आतिभासिक्त मिथ्या,-है 
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ऐसे ही पारमार्थिक सत्तामें न्यवहारिफ मिथ्या है । पारमार्थिक 
सत्ता हक है| अथवा न हीं तो भी आंधार रूप होने से 
सत्य ही है । 


स्वप्के भाग भेक्ताके लिये मिथ्या नहीं है ते भी वह अल्प 
होने से जन्म सरण आदि का हेतु नहीं कहा जाता जन्मरान्दर 
का हेतु चिदाभास युक्त जीव द्वी दावा है वही कर्ता के अभिमाने 
का करंता है और वही भेंका है । 


... चिदाभांस स्थिता निद्रा . 
. विक्तेपांइति रुपिणि | 
आदत्य जीव जगती 
पूर्व नूत्नेन कल्पयेतू ॥ २८॥ 


+-चिदाभास में स्थित आवरण ओर विक्षेप शक्ति 
बात्षी निद्रा पृव के जीव ओर जगत॑ के आवरंण करके स्वप्न 
जीव और जर्गत्‌ की केल्पनां करती है। 


विवेचन | 


व्यवह्दारिक चिदाभास अवियाकी आवरण ओर वित्तेप शक्तिं 
सहित है, जब धह चिदाभास निंद्रा दाप अविया को आवरंण 
शक्ति से ढप जाता है और विक्तप शक्ति से चम्बलतां थुर्क 
होता है तब सप्न दोता है। निद्रा दोष--अविया की आवरण 
शक्ति व्यवहारिक चिदभांस को ढॉपतीं है विक्षेप 
शक्ति चन्नलेतां के पेदा करती है। व्यैव॒हारिक संत्ता के चिदा 


ि 
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भास के साथ. संपूर्ण जगत्‌ भी ढप जाता है क्योंकि चिदाभास से 

ही जगत्‌ की प्रतीति थी । दोनां शक्तियों सहित निद्रा दोष की 

अविद्या स्वप्न के संपूर्ण सष्टि की कल्पना फरतीहै--रच लेती 

है। व्यवद्ारिक जीव के स्थान में स्वप्न जीव के बनाती है और 

व्यवहारिक पदार्थो' के बदले स्वप्न के पदांथों . के बना 
। 


जिस प्रकार व्यवहार में जीव, जीव के भाग और जिसमें 
भाग है| ऐसा जगत होता है स्वप्त में भी इसी प्रकार के जीव 
और संपूर्ण जगत्‌ वन जाता है, व्यवहार के समान स्वप्न में 
भी सब प्रकार के भाग भोगे जाते हैं, पूव जगत का बुछ 
भी भान नहीं रहता । जाग्मत में एक अविया थी और खत 
में उस अविद्या के ऊपर दूसरी निद्रा दोप की अविया चढ़ी 
हुई है । आह्याह्य कितना आशय है ! निद्रा दोष की अविदा 
क्षण भर में खप्त की स्व सृष्टि के रच लेती है। 


“” स्वप्त में यह स्प् है, यह मिथ्या है ऐसा काई भी नहीं 
जानता यदि कोई यह स्वप्न है ऐसा जानता है ते यह भी स्वप्न 
के भीतर है। स्वप्न के सब भाग मिथ्या नही' हैं। जब स्वप्न 
का जीव सप्न में से जाग्रत में आता है और जब जाग्मत के 
पदार्था' का द्रष्टा होता है तब उसको.स्वप्त सृष्टि मूठ होती है । 
स्प्त में जाम्रत वाला जीव ही अविद्या के निद्रा देष की शक्ति 
से. युक्त था, जब जाग्रत द्वाता है तब .निद्रा दोष की शक्तियों 
सहित अविद्या नहीं रहती पूव का जीव होता है तब रचप्न सृष्टि 
के भूँठा कहता है। 

: -शैंकाः--खप्न को झूँठा क्‍यों कहते हो खप्त भूँठा नहीं होता 
बहुत सी बातें ऐसी.होती हैं जो कि खप्न में देखी हुई सदी 
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होजाती हैं तव खप्न मूँठा कैसे कहा जाय १ खप्त अकारण भी. 
नहीं है, पूर्व में जाग्रत अवस्था में किये हुए अनुभव ज्ञान की 
स्मृति होती है, स्मृति जाम्रत के सत्य पदार्थ की होती है. तब वह 
मूँठा कैसे? . श 





सम्ाधान:--जाग्रत की अपेक्षा से खप्न झूँठाद्दी द्वोवा है, 
किसी को खप्न में एक हजार रुपया मिला, जाग्रत के एक हजार 
रुपया उसके पास है ऐसे दो हजार रुपये नहीं होते, खप्न के रुपये 
जा्मत में काम नहीं देते इसीसे खप्त और उसमें मिले हुए रुपये 
मूँठे ही हैं। कभी ऐसा खप्न होता है. कि जो बात खपत में बनी 
बद्मी जाम्रत में बन्र जाती है इससे भी खप्न सच्चा नहीं है ऐसा 
खप्न जाग्रत में होने वाली घटनाओं की सूचना देने वाला होता 
है, ऐसा सममना चाहिये यह जो सप्त में है वे जाअत में नहीं 
होते खप्न के पदार्थ भिन्न हैं और जाप्मत के पदार्थ भिन्न हैं, जाप्मत- 
के पदार्थ व्यवद्यार में काम आते हैं खप्न के नहीं इसीसे मूँठा है। 
खप्त को पूर्व जाम्रत जगत्‌ की स्मृति कहना भी ठीक नहीं है 
क्योंकि स्मृति और प्रत्यक्ष में अन्तर है, यह पूर्व की स्मृति है 
ऐसा खप्त में वोध नहीं होता, ऐसा वोध हो तब ही स्मृति सिद्ध 
हो। जाप्रत के पदार्थ का जैसे प्रत्यक्ष होता है ऐसे खप्न पदार्थ 
का भी अत्यक्ष होता है। खप्न पदार्थ सचा दो तो उसका जाप्रत' में 
भान भी होना चाहिये | 


शंका;--खप्तावस्था में लिंग शरीर युक्त जीव, शरीर में से 
निकल कर. वाहूर जाकर गिरी गुफा नदी आदिक जो सच्चे हैं 
डसीकों देखता हैं उसीका अनुभव करता है इसीसे सच्चे पदार्थों 
का ही उसे प्रत्यक्ष होता है। जिसका प्रत्यक्ष करता है वह पदार्थ 
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ओर उसका ज्वान मिथ्या नहीं है. ओर व्रहमं प्रत्यक्ष करने वाला 
भी मूँठा नहीं है। जो स्वम्न को देखने वाला मूँठा हो तो जामरत 
के जीवको सप्त के देखे हुए पदाथ की स्मृति रहना न चाहिये । 


* समाधान:ः--पदार्थ के अजुसार ज्ञान होता है। पदार्थ मूँठां 
हो तो उसका ज्ञान भी झूँठा होता है। जहां कुछ अस्धेरे में रघ्सी 
के खान में सप॑ दीखता है वहां सपे मिथ्या होने से सपे का ज्ञान 
भी मिथ्या है; इच्ी प्रकार स्वप्न के पदार्थ मिथ्या होने से पदार्थ 
ऊा ज्ञान भी मिथ्या ही है। तू स्वप्न के पदार्थों को सच्चा कहता 
है और कहता है कि सच्चे पदार्थों का ही जीव अनुभव करता है 
यह तो तव वतता कि किसी ने स्वप्न में गंगाजी में स्नान किया 
तुरन्त दही चह जाअत होजाय तव शरीर और बस्र सीगे हुए हों। 
शेसा होता नंहीं है इससे स्वप्न की गंगा मिथ्या ही है, जिस गंगा 
में भिगोने के योग्य जल नहीं है वह गंगा कैसी ९ जीवात्मा शरीर 
को छोड़कर दूर देशमें जाकर पदार्थों का अनुभव करता है यह 
भी नहीं बन सकता क्योंकि शरीर में से जीवात्मा निकलने से 
शरीर संतक हो जायगा, प्राण चलेगा नहीं परन्तु देखते हैं. कि 
स्वप्न में पड़े हुए मनुष्य का आाण भली प्रकार चलता रहता है ! 
ऐसा कहे कि भाण नहीं जाता, जीवात्मा दी बाहर जाता है ऐसा 
ब्रन नहीं सकता प्राण को धारण करने वाला जीव है जीव विना 
प्राण टिकने में असमर्थ है। तूने कहा है कि "स्वप्न को देखने 
वाला झूँठा नहीं है. क्‍योंकि उसे स्वप्त की स्थृति जामत में रहती 
है” यह भी ठीक नहीं है। जैसे एक सिपाही ने वरदी पहने हुए 
एक डाकू को पंकड़ा वरदी उतार कर भी उसे डाकू को प्रकड़ने 
की स्मृति है; इसी प्रकार जाग्रत वाला जीव ही निद्रा दोष की 
धअत्ििद्या का कपड़ा पहने हुए होता है इसीसे उसकी स्मृति जामत 
में ओ रह सकती है। - 
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स्वप्न के संपूर्ण व्यवद्दार जाम्रत की अपेक्षा से मूँठे हैं. ऐसा 
' न द्दोतों सप्नमें कोई एक मित्र से मिला फिर जब जाम्रत अवस्था 
में मिलवा है तब वह मित्र ऐसा नहीं कददवा कि रात्रि में में तुम 
से मिला था, उसे रात्रि को मिलने की खबर ही नहीं है. इसीसे 
सिद्ध है कि स्प्त का मित्र यह नहीं था स्वप्न का मित्र कास्पलिक 
ओर जाम्रत का ज्यवद्यारिक मित्र दोनों भिन्न २ हैं। 








(र॒न्नि में स्वप्नावस्था में जीवात्मा शरीर से चाहर निकल कर 
जाग्रत के सच्चे पदार्थों का ही अनुभव करता है अथवा मन ही 
दाहर जाकर सच्चे पदाथथों का अनुभव करता है” यह भी ठीक 
नहीं है क्योंकि विना प्राण जीव की और मन की गति बाहर नहीं 
हो सकती, प्राण वाहन है. और मन सवार है इसीसे श्राण के 
निरोध से मतका निरोध होता है और मनके निरोध से प्राय का 
निरोध द्ोता है। जाग्रद का जीव इन्द्रियों के गोलक सहित ही 
प्रवृत्त होता है। स्वप्न में जाम्रत की इन्द्रियां चेष्टा रहित हैं. तब 
मन विषयों को ग्रहण कैसे करे ? व्यवद्यारिक पदार्थों को प्रहश 
करने के लिये व्यवहारिक इन्द्रिओं सहित मनकी आवश्यक्ता है 
इन्द्रियां विना मन विषयों का प्रदण कर नहीं सकती, स्वप्न में 
इन्द्रियों की प्रदीति होती है जैसे वहां का मन ऋट्पित है ऐसे 
इन्द्रियां भी कल्पित हैं, कल्पित इन्द्रियों से धयवह्ारिक मन की 
चेष्टा दीं होती । जाग्रत्‌ के सब व्यवद्वार पंच भौतिक पंचीकृत 
कफ हैं. और स्वप्त के सब व्यवहार काट्पनिक अपंची- 
कंच है । * 


ध्वप्त सचा दी हो त्तो किसी ने स्वप्न में दरद्वार जाकर राम- 
बंद्रजी के मन्दिर में दशन किये तुरन्त ही वद्द जामत होगया तब 
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वि ही 


वह मन्दिर में होना चाहिये, ऐसा नहीं होता वह अपने मकान में 
जहां सोया था वहां खटिया में पड़ा हुआ होता है. ऐसा कहो कि 
“पनही जाता है शरीर जाता नहीं” तो मन भी बच्दां जा्रतहोना 
चाहिये। ऐसा नहीं होता शरीर में ही जाग्रत होता है इसीसे 
शरीर को छोड्कर सन भी गया है नहीं। स्वप्न में दर्शन करने 
वाला सन और ही था। 








स्वप्त में न जीव वाहर जाता है. न सन इन्द्रियां बाहर जाती 

हैं, स्पप्न की सव सृष्टि द्वी निद्रादोष वाली अविद्या से उत्पन्न हो 
जाती है वहां जीव, अन्तःकरण मन इन्द्रियां और शरीर नया ही 
उत्पन्न दोजाता है, ऐसे वहां के देशकाल वस्तु भी नये द्वी उत्पन्न 
होजाते हैं, इसीसे देश देशान्तर आदिक सव कलिपत हैं. वहां की 
रचना वहां ही होती है यह सव आन्तर कटिपत है और अपंची- 
क्त है। स्वप्न को रचना स्वप्न से वाहर नहीं होती जेसे ईश्वर सृष्टि 
इश्वर से बादर नहीं है और सब सृष्टिके जीवों के व्यवहार का 
हेतु होती है। ऐसे निद्रादोष थाली जीव सृष्टि जीव फे आन्तर 
और वहां के जीवों के व्यवहार का हेतु होती है | जाग्रत अवखां 

के शरीर में कंठ देश में आई हुई हिता नाम की नाड़ी स्वप्न सृष्टि 
का उत्पत्ति खान है और लय स्थान भी वही है आधार निद्रा दोष 
की अनिया है। सब कुछ होते हुए यह निद्रा दोष की अविया 


सिवाय और कुछ नहीं है, इसीसे निद्रा की निवृत्ति में स्वप्न सृष्टि 
की निवृत्ति है। 


सब जीवों की खप्न सष्टि मिन्न २ होती है एक री 
'सृष्टि का मेल नही है दे मनुष्य साथ सोये हुए हों दोनों के 
सप्न दीख रहा है दोनों का स्प्त भिन्न २ है एकक्ले स्वप्नका दुसरा 
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नहीं जानता, जैसे जञाम्रत अवस्था की सृष्टि एक शेश्वर से 
अनेकता को प्राप्त हुई है ऐसे ही एक जीवकी सृष्टि भी स्वाममें 
अनेकता को प्राप्त हवांती है और जसे एक इेश्वर की सृद्टि में 
अनेक जीव व्यहार करते हैं ऐसे ही एक जीव की स्प्न सष्टि 
में अनेक स्वप्न जीव व्यवहार करते हैं ऐसी समानता होते 
हुए भी मभिन्नता है। इधर सष्टि माया--अविया से 
रचित है ओर जीव सृष्टि अविदा के साथ निद्रा दोष की 
अविया भी मिली है इसीसे इंश्वर सृष्टि के व्यवहार की अपेक्षा 
मिथ्या होती है । 


शंका:--कारण बिना काय नहीं दवोता, स्वप्न में भी सुख 
दुःख होता ५ उसका कारण अवश्य हाना चाहिये, अनेक प्रकार 
की रचना व्ििना कारण केसे हे! ? यह सब जीवों के अपने २ 
ज्ञाग्रत अवस्था के संस्कार से ही दाना संभव है । 


समाधान:-:फारण बिना कार्य नहीं होता यह ठीक है 
परन्तु जहां कारये ही नहीं है वहां कारण क्या ? और स्वप्न 
कुछ है ऐसा कहा तो उसका कारण निद्रा देप की अविदया 
ही है और कारण कोई नहीं, भले उस अविदा में कोई सहायक 
हे, ते भी नियमपूर्वक नहीं है। संस्कारों को तो इसलिये 
कारण नहीं कहते कि वे क्रम वार नहीं होते अंडबंड होते हैं, 
एक संस्कार के शिर और दूसरे के पैर से पदार्थ वना दीखता 
है, व्यवहार में अशक्य है ऐसा भी अनुभव द्वाता है। कभी 
किसी के मेरा शिर कटा हुआ पड़ा है ऐसा दीखता है कभी 
शरीर के आसमान में उड़ने का अनुभव होता है कभी प्रथिवी 
के भीतर घुसने फा अनुभव करता है ऐसी स्वप्न की रचना 
का व्यवहार में असंभव है तब संस्कार कैसे ? कोई भी योनि 
में किसी ने भी अपना शिर दूर कदा पड़ा है ऐसा अनुभव 
किया नदी है और दीख पढ़ता है चुद कौन से संस्कांर से, ! 
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सुख दुःख चंणिक हैं उसका हेतु कोई भी दे मुख्य कॉरण खपत 
दोष की अविदा हैं। े 


.. स्वप्त काल्पनिक है व्यवहारिक में मिथ्या है, निद्रा दोष की 
अंबिद्या से संपूर्ण त्रिपुटि समाज क्षण भर में हाजाते हैं. विचार 
करके देखे ते स्वप्न में फोई काये कारण नहीं है। नया ही 
उत्पन्न हुआ नहीं दीखता, दीखने धाले से प्रथम उत्पन्न हुआ 
दीखता है खप्त में देखने वाला भी अपने को तुरन्त 'फा जन्‍्मा 
हुआ नहीं मानता-इप्तीसे स्वप्न का सम्पूर्ण व्यवहार जाप्रत में 
मिध्या ही है काल्पनिक है । 


प्रतीति काल एवेते 
 स्थितलाद्आतिभासिके | 
नहि स्वप्न प्रबुद्धस्य 
४ पुनःस्वप्नेस्थितिस्तयोः ॥ २६ ॥ 
अथ:--अतीति काल में रहने के कारण दोनों यानी सन्त 
का जीव और स्वप्न का जगत्‌ प्रातिभांसिक है। स्वप्त के जगें 


हुए पुरुष के दूसरे स्वप्न में पहिले स्वप्न के जीव और 
को स्थिति नहीं होती । ० ५५ | पद 


विवेचन | 
. जे। समय केवल देखने भात्र होता है, जिसका आगे पीछे 


, कोई सम्बन्ध और अलुसंधान नहीं दाता, वंह आतिभासिक 
काल कहा जाता है। आंति में जा छुछ प्रतीति क्षेत्ी है, उसमें 
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आगे पीछे का फाई संवन्ध नहीं हाता और व्यवहरिक सत्यता 
भी नहों हाती। स्प्त में जे कुछ देखने में आता हैया क्रिया 
होती है दिखाई देती है वह भी प्रातिभासिक है। प्तीति मात्र 
के प्रातिभासिक कहते हैं। खप्व और स्वप्त' का जगत्‌ इसी 
' प्रकार का देने से प्रातिभासिक फट्दा जाता है। जह्ं व्यवहारिक 
चिदाभास का व्यवहार न हो और कल्पित चिदाभास खड़ा 
दवकर ज्यवद्वार के करे, वद प्रातिभासिक होता है । स्वप्न में 
व्यवद्वारिक सत्ता वाला-चिदाभास नहीं है, व्यवह्यरिक सत्ता 
के चिदाभास के आधार में निद्रा दोष फी अविया से स्वप्न में 
नकली चिदाभास उत्पन्न हाकर ज्यवद्यार करता' हैं, इसीसे 
स्वप्न, स्वप्नकाज्, व्यवहार और व्यवहार कर्ता नकली है, देखने 
मात्र है इसीसे प्रातिभासिक है | 


जब व्यवह्यरिक सत्ता का पूर्ण बोध नहीं होता और 
पदार्थ, क्रिया आदिक भासते हैं, तब प्रातिभासिक सत्ता: कह- 
लाती है । प्रातिभासिक व्यवद्वारिक नहीं होता यानी व्यवद्दार 
में काम नहीं आता'। वह व्यवहार से. बिलत्ण और व्यवहार 
में मिथ्या द्वाता है ओर भूलरूप ही होता है। स्वप्व का भाव 
जिस अवस्था' में हाता है, उस अवस्था: में शात्कारों ने अन्तः- 
करण की बृत्ति नहीं कही, वहां अविद्या की बत्ति का कथन 
किया है। अन्तःकरर की वृत्ति व्यवह्रिक है, स्वप्न व्यवह्यरिक 
न हेने से अन्तःकरण की वृत्ति वाला नहीं है. और वहां जे 
वृत्ति की'प्रतीति होती है धह अविया की वृत्ति है । अव्िया 
की वृत्ति से जहां वाध हवोता.ह, बहां सामान्य प्रकाश होता है 
बह साज्षी का हैं; चिदाभास का विशेष प्रकाश नहीं दाता । 
सामान्य प्रकाश:में ही अंविद्या की इत्ति देती है और बह साज्षी 
से, प्रकाशित देती है। साज्नी काःसामान्य प्रकाश चिदामास 
के विशेष प्रकाशः रहित जामत अवस्था के. व्यप्रद्मरिक पदार्थों 
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का बोध नहीं कर सकता और अविया की. वृत्ति से युक्त 
प्रातिसासिक स्वप्न आदि का वेध कर सकता है| 


व्यवहारिक चिदाभास जाग्रत अवस्था में व्यवहार करने 
वाला दे बह एक शरीरकी जिंदगीका एक ही होता है जे शरीर . 
भाग के लिये तैयार हुआ है. उससे युक्त आमांस एक ही है 
इसीसे एक जिंदगी का एक कहा ह | स्वप्न, सुपुप्ति में, उसका 
भान न होते हुए भी जो प्रथम का है वह ही रहता हे और 
स्वप्न के जीव और जगत्‌ प्रत्येक खवप्त के भिन्न २ होते हैं, 
पहिले खप्म के जीव से सम्बन्ध नहीं ह ऐसे ही पहिले स्वप्न 
जगन्‌ से दूसरे स्वप्त जगत का सम्बन्ध नहीं ह। खप्त की 
प्रतीति के आरंभ से प्रतीति के अन्त तक एक जीव होता है । 
और कभी ते एक स्वप्न में भी जीव और जगत बदला करते 
हैं, ऐसे स्वप्न की अपेक्षा से जात का जगत और चिदाभास 
रूप जीव अधिक समर्य का हे, एक जिंदगी पर्यत स्थायी है । 


जाग्रव अवस्था में जे पदाथ हम आज देखते हैं, रात्रि 
स्रप्त और सुषुप्ति के बाद दूसरे दिन जब जाप्रत होते हैं 
थे वह का वह ही दीखता है । जाग्रत अवस्था जाकर लौट आती 
है तव जाम्रत के पदार्थो' का देश भी वही रहता हे, स्वप्त में 
इस भार नहीं होता, गई हुई खप्नावस्था वह की वह फिर 
लोटकर नहीं आती, एक स्वप्न का पदार्थ और देश काल दूसरे 
स्व॒प्त में नहीं होता, स्वप्न सूव नये ही होते हैं और जाम्रत 
अवस्था वह की वह रहती ह इसीसे जाग्रत के व्यवहारिक 
सत्ता का और खप्त के प्रातिभासिक सत्ता का कहते हैं। 


व्यवहारिक पदाथे बदलते नहीं हैं स्वप्म और सुष॒प्ति 
अवस्था में जाग्रत पदाथों का बाघ नहीं होता तो भी जे जीव 
जाप्रत अवस्था में ह उसे उन पदार्थों का बोध होता है इसीसे 
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पदार्थ व्यवद्यारिक है और खप्त के पदार्थ तो खप्त के सिवाय 
+ ५ बी] _। ७९० छ. ३५७ 

प्रतीत नहीं हाते। खप्म की निवृत्ति में और दूसरे के खप्न में 

अथवा दूसरे खप्न में प्रतीत नहीं होते इसीसे प्रातिभासिक हैं. 


जाग्रत अबख्था के पदाथे सव जीवों को सामान्य हैं सबके 
व्यवहार के हेतु होते हैं और खप्न के पदार्थ तो सब खप्न वालों 
को व्यवद्ार के हेतु नहीं दोते इसीसे जेसे सबका खणप्त भिन्न २ 
है ऐसे ही सबके खप्त के पदार्थ भो भिन्न २ हैं इसीसे प्राति- 
भासिक है । ; 


जाम्रत अवखा में खव,ल शरीर के भान सहित सब व्यवहार 
होता है, खप्न में खल् शरीर से व्यवहार नहीं होता, खप्न में 
ख.ल शरीर है ऐसे भाव सद्दित व्यवद्वार द्वोता है परन्तु शरीर 
नहीं है केवल शरीर का भास होता है इसीसे प्रातिभासिक है। 


जाग्रत अवसा में किये हुए शुभाझुभ कर्मों का संस्कार पढ़ 

के अद्ृष्य बनता है और इसके अबुसार जन्म और भोग होता 
है, खप्न खायी न होने से, जाम्रत में मूँठा चनने से शुभाशुभ 
कर्मों के संस्कार पढ़ते नहीं इसीसे शुभाशुभ कम जन्म और 
भोग के दाता नहीं होते इसीसे प्रातिभासिक हैं। 

प्रातिभासिक जीवो य-- 

स्तब्जगग्मातिभासिकम्‌ | 

वास्तवं मन्यतेःन्यस्तु 


मिथ्येति व्यावहारिकः ॥४०॥।, 
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अथैः--सप्म' वाला जे। प्रातिभासिक जीव हैं, वह प्राति 
भासिक जगत्‌ को सच्चा समता है, और व्यवहारिक जीव तो 
उसे मिथ्या'समझता' है | ' 


विवेचन | 


स्वप्नका जीव और खप्म का जगत्‌ जापम्रत अवखा में | 
होता है खप्न के समय में। नहीं, खप्त में. सवप्त का, जीव 
जगत्‌ खप्न जीव को सच्चा ही मालूम होता है क्योंकि वहां खप्म 
जीव की और स्वप्न जगत्‌ की एक सत्ता है। एकही निद्रा दोष 
घाली!अविया से खप्त जीव और खप्त जगत की उत्पत्ति है 
इसीसे खप्न जीव खप्न जगतू को: मिथ्या नहीं समझ सकता 
और ऐसे ही बह के. सुख दुःखका भोक्ता अपने को मिथ्या,नहीं 
मानता | दीखनें वाले पदाथे; देखने वाले की सत्ता से भिन्न सत्ता 
वाले हों तब ही झूँठा कद सकते हैं। जाम्रत अवख्था के पदार्थ 
ओर जाग्रत अवस्था का चिदाभास दोनों एक सत्ता के, होने से 
जाम्रव'अवखा वाले जीवको मूँठा-नहीं होता परन्तु खप्मका जीव 
ओर खप्न' का जगत्‌ तो जाप्रताअवख्था वाले जीव को मिथ्या 
दोता हैं क्योंकि दोनों की सत्ता भिन्नः है। स्वप्न के जीवको स्वप्न 
का जगत मूँठा नहीं होता क्‍योंकि दोनों;की एक ही सत्ता है; 
खणप्न की प्रातिभासिक सत्ता स्वप्नमें सश्वी और जाम्रत के व्यव- 
हार की सत्ता व्यवहार में सी और व्यवद्ार में प्रातिभासिक 
मूँठी । स्वप्त में व्यवहारिक सत्ता का स्मृति रूप से बोध न होने 
से व्यवहारिक सत्ता को तो' स्वप्ल में मूँठी या सच्ची नहीं कह 
सकते। अपनी सत्ता के पदाये: मूँठे नहीं होते जैसे एक मह्ठी का 
जिलोना स्वयम्‌ भूँठा,होने से दूसरे मह्ठी के खिलोने को 'मूँठा नहीं 
कह सकता ऐसे स्वप्न के पदाथे स्वप्न में मूँठे नहीं॥ 
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शंका:-- स्वप्न मिथ्या है| तो भले परन्तु जाप्रत का जीव हो 
स्वप्त जीव है ऐसा न हा तो स्वप्न में किये हुए अनुभव की 
स्मृति जाप्रत के जीव को क्यों रहती है? जैसे एक के अनुभव. 
की स्मृति दूसरे को नहीं हे सकती बसे जे। स्वप्त जीव, 
जाप्रत जीव से अन्य है। तो जाम्रत जीव को स्वप्न की स्मृति 
होती है वह न होनी चाहिये । 

समाधानः--जाम्रत्‌ के जीव से' स्वप्न के जीव को भिन्न इस 
कारण से कहा है कि एक व्यवहारिक सत्ता का है और दूसरा 
आ्रातिभासिक सत्ता का दै। जाग्रत की श्रीमानता' से स्वप्न में. कोई 
श्रीमान नहीं द्वाता ऐसे स्वप्न का कंगाल जाप्रत में कंगाल नहीं 
हाता । व्यवहार में जाम्रत सत्य है और स्वप्न मिथ्या है इसीसे 
दोनों भिन्न हैं। स्मृतिं अनुभव कर्ता को ही द्वोती हैः यह ठीक 
है परन्तु स्वप्न जीव के किये हुए अनुभव का आधार जाम्मत जीव 
या जाम्रत जीव ही निद्रा दोष की अविदा से युक्त था, स्वप्न और 
उसके व्यवहार का आधार था इसीसे स्मृति रह सकती' है । 
जाम्रत का-चैतन्य ही अविद्ा के निद्रा दोप सहित था । जैसे 
, किसी ने बहुत बस्र पहिने हां और बद्र सहित कुछ कार्य क्रिया 
हो जब वह वल्लक्रों निकाल देता है तव भी वस्र सहित किये हुए 
कार्यकास्मरण रहता है ऐसेह्दी जाग्रतके जीवने निद्रा दोपकी अविया 
का वस्र पहना था वह वस्र उतर जाने से भी वस्र सहित कार्य की 
स्मृति बनी रद्दती है। 

शंका:--जवब जाग्रत का जीच ही निद्रा दोप की अविया  के' 
बस्र सददित है तव खप्त जीव को भी जाम्रत के व्यवह्वार की स्मृर्ति' 
रहनी चाहिए । जाप्रत जीव'के किये हुए कर्म की-स्टृति ' खपत 
जीव को कल रहती १ 
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समाधान:--निद्रा दोप की अविया के व से नो विशेष 
व्यवहार सप्न में होता है वह जाग्रत के जीव भाव को ढांप कर 
होता है इसीसे खप्न जीव को जाग्रत के व्यवहार की स्मृति नहीं 
होती और जाम्रत का व्यवहार खप्त व्यवहार को ढांपकर नहीं 
हुआ, सखप्न व्यवहार रूप बस्तर भिन्न ही प्रतीत होता है इससे 
खप्त व्यवहार की स्मृति जाग्रत जीव - को होती है और जांम्रत 
व्यवहार की स्मृति खप्न जीव को नहीं होती । 
खप्त की अवस्था में “यह सब्र है, मूँठा है” ऐसा भान खप्त 
में पड़े जीव को नहीं होता, खप्न अपनी अवस्या में खप्न है ऐसा 
जानने नहीं देता, यदि ऐसा कोई जानता है तो खप्न निवृत्त हो 
जाता है क्‍योंकि खप्न है ऐसा बोध जाग्रत सिवाय नहीं होता । 
जाग्मत होकर ही खप्न था ऐसा कहेगा । स्वप्न में सब पदार्थ ठीक 
ठीक व्यवह्यरिक ही होते हैं, खप्न में खप्त का भान न होने से 
सब बतांव को सच्चा व्यवह्ारिक ही माना जाता है। स्वप्न जाम्रत 
अवख्ा का विरोधी है इसीसे स्वप्न द्वो तब जाग्मत नहीं होता 
आर जाग्रत की स्मृति भी खप्न में नहीं होती | जाम्रत से स्वप्न 
का विरोध है तो भी जाम्त में खप्त की स्वृति हो सकती है और 
जाग्रत को स्मृति स्वप्न में नहीं। स्वप्न जाभत्‌ का भान खोकर 
द्वोता है इसीसे स्वप्नमें जाम्रत और जाग्रतकी स्मृति भी नहीं होती। 
है कभी किंसी को स्वप्न में. “यह स्वप्न तो नहीं है” ऐसा भान 
होता है परन्तु वह जाग्रत हुआ नहीं होता इसीसे प्रयत्न करके 
सत्य होने का, निश्चय कर लेता है यह सब क्रिया और निम्चय 
स्वप्न रूप दी द्वोता है, स्वप्न अभी उसका हूटा नहीं है जब बह 
जाप्रत अवखा को ग्राप्त होता है तब उसे माल्म होता है कि 
मैंने जो निश्चय किया था कि “स्वप्न नहीं है जामरत ही हैं? यह 
भूँठ था बह सब स्त्रप्न ही था जाग्रत तो में अब हुआ हैं। 
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. स्व॑प्त अवस्था में स्वप्त और सुख दुःख भोगादि सब सच ही. 
भासते हैं। सुख ढुःख मिथ्या है ऐसा वोध नहीं होता । स्वप्त *में 
स्वप्न व्यवद्ार मूँठ नहीं है और जाम्रत अवज्था वाले को खप्त और 
स्वप्न के सुख दुःखादि मूँठे होते हैं, संपूर्ण खप्न सृष्टि भूँडी होती 
है। यदि कोई कहे कि सप्न में जाग्रद भी भूँठा होता है तो उत्तर 
यह है कि जाम्रत का भान स्प्न में नहीं होता इसीसे जाग्मत मूँठा 
है अथवा सचा है ऐसा निर्णय नहीं होता क्योंकि स्वप्न में जाग्रत 
की स्मृति ही नहीं है और खप्त को तो स्मृति जा्रत में होती है। 
स्वप्न मूँठा है. ऐसा जाम्रत वाला स्मृति के बल से जान सकता 
है। स्वप्न वाला जाम्त मूँठा है. ऐसा नहीं जानता, स्वप्नावस्था 
वाले ने खयं जाम्रत का प्रभिमान धारण किया है, अपनी जाग्रत 
अवस्था दी है ऐसा वह समझता है उसे खप्त कौ--व्यवद्दारिक 
अवस्था को छोड़कर अन्य जाग्रत अवस्था का भान नहीं होता । 
जाम्रत द्वोते ही स्वप्न का नाश होजाता है. और सप्त की स्मृति 
रहती है इसीसे खप्न मूँठा कहलाता है । 

शंकाः--स्वप्न पूर्ण मूँठा नहीं है, उसमें भी कुछ सत्यता 
' झवश्य है, कारण के बिना कोई काय नहीं वनता, खप् का भी 
कारण द्वोना दी चाहिये। जाम्रत में अजुभव की हुई वस्तुओं 
का ही भान सप्न में होता है इसीसे खप्त को जाग्रत अवस्था के 
अनुभव के संस्कारों की स्मृति ही कहना चाहिये, स्मृति से 
खप्न बनता है और खप्न का कोई कोई व्यवहार सथ्चा भी 
होता है । 9 
समाधानः--पूर्ण मूँठा नहीं ऐसा कहने से क्या मतलव है ९ 
आधा मूँठा . और आधा सच्चा तो वन नहीं सकता,' सच्चा मूँठा 
: एक दूसरे से विरुद्ध होने से एक पदार्थ में एक काल में दोनों हो 
नहीं सकते | स्वप्न मूँठा है इसका अनुभव संपूर्ण संसार को होता 
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है। निद्रा दोप की अविया दी स्वप्न का फारण है और कोई 
प्रचल कारण नहीं है यह अविदा निद्रा के दोष से होने से स्वयम्‌ 
भूँठी है इसीसे इसका काये भी मूँठा हैं । जात अवस्था के अलु- 
भ्रव संस्कार की स्मृति भी स्वप्न नहीं है। क्योंकि स्मृति-स्मृति 
“रूप से होती है प्रत्यक्ष नहीं और स्वप्न के पदार्थों का भान तो 
त्यक्त होता है, संस्कार संभवित का होता है असंभवित का 
नहीं। स्वप्न में असंभवित दृश्य दीखते हैं, अनुभव करता है तत्व 
संस्कार किस प्रकार १ वहां संस्कारों की गड़बड़ी भी दीखती है 
इसीसे संस्कार ही स्प्न नहीं। खप्त कभी जाग्रत अवस्था में होने 
वाले काये की सूचना देते हैं. फिर भी स्वप्नावस्था में यह कार्य 
जामत अवबखा में होगा ऐसा बोध नहीं होता जब जाम्रत में स्वप्न 
के समान कार्य होता है तब जाना जाता है कि स्वप्न में जैसा 
हुआ था ऐसा ही व्यवहार में हुआ इसीसे भी वह खप्न सच्चा 
नहीं है। खपत में धन मिला खप्त नष्ट होते धन भी पास न रहा 
बाद जाप्रव की क्रिया से जाग्मत का धन सिला वह जाग्रत का 
धन हे खप्न का नहीं है इसीसे खप्व और उसका धन मूँठा है । 
सब्र खप्म जाप्रत में होने वाले की सूचना देते हों यह भी नियम 
हीं इसीसे मूँठा द्वी है । 
व्यावहारिक जीवो यस्त- 
ज्जगद्वयावहारिकप्‌ | 
सत्य॑ प्रत्येति मिथ्येति 


मन्यते पारमार्थिकः ॥ ४१ ॥ 


७ कक #<्‌ 
अर्थ:--जों व्यवहारिक जीप है, वह व्यचहारिक जगत्‌ को 


सच्चा सममता है और पारमाथिक जीव तो- उसे मिथ्या सम- 
सता. है.। 


पा नबणन- कन्‍ममभ  # » 
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विवेचन । 


बुद्धि पूवेक विचार करने से खप्म का सिथ्याल सबकी समझ 


में आजांता है. उसका यहू मिथ्याल भी विलक्षण है। मिथ्या 
पदार्थ होता नहीं है. मिथ्या भान ही होता है क्रिया नहीं दोती, 
सप्त में तो संपूर्ण व्यवद्वार जामरत फे समान दी द्वोता है और 
जाम्मत अवखा में सप्म भें का कुछ भी नहीं रहता यह पसकी 
विलक्षणता है। कार्य प्रयोजन के लिये होते हैं, जाम्रत अवस्था 
में जगत्‌ के ध्यवद्दार का भोग और जन्मान्तर प्रयोजन है, सुपुप्त 
अबस्था में, जाम्रत ध्यवहार करके शरीर इन्द्रियादिकथके हुए 
होते हैं उनको आराम दैने का प्रयोजन है, सुपुप्ति के आराम के 
बाद शरीर इन्द्रियादिक जाम्रत के च्यवहार करने में वलिप्ट होते 
हैं, यह वलिट्ट करना दी सुपुप्ति का प्रयोजन है परन्तु खप्न फा 
प्रयोजन मादम नहीं होता, क्या स्वप्न का कुछ प्रयोजन ही नहीं 
होगा ? ला, उसका भी प्रयोजन है और अन्य भ्रयोजनों से महान्‌ 
है। जाग्रत अवस्था के सब व्यवद्ार दृढ़ और से होगये हैं 
उनको मिथ्या सममाने का ही खप्न का प्रयोजन है। आाग्रत 
व्यवहार को मिथ्या समझाने का स्प्त के सिधाय और कोई 
अच्छा धृष्टांत मिलता नहीं है। विचार पूर्वक स्वप्त के दृष्टांत से 
जाग्रत जगत्‌ का मिथ्याल समम में आजाता है। थदि स्वप्न न 
होता तो जगत्‌ की उत्पत्ति स्थिति किस प्रकार से ठीक २ समझी 
जाती। खप्न के समान जाम्रत का जगत्‌ होने से पह भी झूँठा 
होना चाहिये । यह स्वप्न का प्रयोजन है। '.. 

खप्न और जाम्रत के व्यवद्दार कों अपनी अपनी अवरंथा 
में विचार किया जाय॑ तो किंचित भात्र' भा अन्तर नहीं यानी 
सस्‍्वप्त में जेसा खप्न जगत्‌ है ऐसा ही जात में जाअंत जगत है। 
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जैसे खण्न में व्यवहार होता है ऐसे ही जाप्रत में >्यवह्यार होता 
है, स्वप्त में खप्न सच्चा हे जाग्रत में जाम्रत सच्चा हे दोनों समान 
होने से एक को भूँठा और दूसरेको सच्चा क्यों माना जाय ? सब 
भरकार से भोग सुख दुःख शरीर इन्द्रियां कुदुम्ब मकान धन 
आदि सब ही स्रप्न और जाग्रत के समान होते हैं. जाम्रत की 
कोई भी वस्तु खप्त में नहो ऐसा नहीं है स्वप्न से कोई भी 
अधिक वस्तु जाम्रत में नहीं है इसीमें दोनों समान ही हैं। कोई 
कहे कि वहां देश काल नदी पव॑त नहीं हैं, स्वप्न में स्लान करने 
से कपड़े भीगते नहीं हैं और जाग्रत में स्नान करने से कपड़े 
भीगते हैं .यह कहना गलत है। स्वप्न में देश काल नदी पवेत 
सब क॒छ है वहां की नदीसे वहां का कपड़ा भीगता ही है। स्वप्न 
में खान करके स्वप्न का वस्र न भीगे यह बन नहीं सक्ता। स्वप्न 
कै च्ै 
अल्प समय का है इसीसे सिथ्या है और जाम्रत अधिक समय 
का है इसीसे सच्चा है ऐसा भी नहीं कह सकतें क्योंकि अठप 
समय और अधिक समय का निर्णय कब करते हो ? स्वप्न 


8 कई साल और जिंदगी व्यतीत होती है वह अर्प 
* 


जाप्रत॒ में तो स्वप्न मूँठा है ऐसी स्मृति भी होती है और 
स्वप्न में तो जाम्मत की स्ट्ृति भी नहीं होती जाग्रत “खप्न मूँठा 
है” ऐसी स्मृति सहित है और खप्न में जागत के मूँठे होने को 
प्रतीति और स्मृति रूप से भान भी नहीं होता इसीसे जा्मत से 
भी खप्त अधिक सच्चा हुआ। किसी अकार से भी जाग्रत 
से खप्न की न्यूनता नहीं हे इसीसे जैसा खप्त है बैसा दी 
जाग्रत है | 

खप्न का मिथ्यापना जाप्रत में होता है खप्य में नहीं इसी 
भकार जाम्मत का सिथ्यापना सिद्ध करने के लिये जाअत से कोई 








- वाक्य खुधा [२१५ 





अन्य उच्च अवस्था में आना चाहिये तब ही यह जाम्रत मिथ्या 
पे रे जे 9 प से । ह आ त्त 
हो सकता है। जेसे खप्न से अन्य उच्च जामत हे ऐसे जाग्रत से 
उच्च अन्य पारमाथिक है जो खरूप स्थिति है। जेसे जाम्रत में 
स्वप्न मिथ्या होता है ऐसे ही पारमाथिक खरूप में जाप्रत 
मिथ्या होता है। यांनी खप्त करिपत जीव व्यवहारिक चिदा- 
भासमें भिथ्या और अवच्छिन्न जो कूटस्थ खरूप है उसमें चिदा- 
भास भी मिथ्या होता है | 


जैसे खप्त से सच्ची अवस्था जाप्रत है खप्त मिथ्या है, जाम्मत 
से सच्ची अवस्था पारमार्थिक है, जगत्‌ मिथ्या है ऐसे यह पएर- 
माथिक भी जिसमें मिथ्या हे ऐसी शंका न करंना चाहिये, 
क्योंकि द्वेत में ही एक अवस्था दूसरी को मूँठी करके सत्य होती 
है जो अद्दोत की सत्यता है वद खतः सिद्ध है उसे मिथ्या 
करने के लिये द्वोत के अभाव से कोई भी नहीं है । अवियया, 
आवरण औओऔरःविज्षेप दोनों शक्तियों सहित जब नहीं रहती तब 
पारमाथिक में स्थिति होती है निद्रादोष वाली विक्षेप शक्ति का 
नाश अविया की आवरण शक्ति वाले जगत्‌ में होता है और 
आवरण शक्ति सहित अविद्या का नाश ज्ञान स्वरूप पारमाथिक 
सत्ता में होता है। खरूप स्िंति अन्तिम उच्च अवस्था हे इससे 
आगे कोई अन्य उच्च अवस्था नहीं होती ।-खहूप स्थिति की 
प्राप्ति रूप पारमाथिक अखंड त्रह्म खरूप हे इससे उसके बाद 
कोई और अवस्था का होना असंभवित है। आना जाना बद- 
लना सचा मूँठा आदिक भेद दंत अविदया में था वह जड़ सहित 
निवृत्त हो गई है तब अद्वेत स्वरूप में कभी भी कुछ भेद नहीं 
होता | इसका नाम ही पारमाथिक अन्ना हे उस सत्ता वाला , 
ज्ञानी पुरुष संपूर्ण जाग्रत के जगत्‌ को भी खप्म के समान मिथ्या 
सममता है। 
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पारमारथिक “सत्ताको प्राप्तहुए ज्ञानी पुरुप जब तक जली 
हुई अविया का लेश रहता है तब तक जगत्‌ को देखते!हैं ओर 
जगत भें व्यवहार भी आररूध के अनुसार करते हैं'और जाम्रत 
क्रो 'खप्म के समान मिथ्या समभते हैं। जैसे खप्त के पदाथ 
मिथ्या होने से संग्रह करने की इच्छा नहीं होती ऐसे ही क्षानी 
पुरुषों को भी पारमारथिक पूर्ण वोध होने से--जगत्‌ मिथ्या है 
यह हृद्व ज्ञान दोने से उन पदार्थों में रुचि नहीं होती संग्रह करने 
की इच्छा नहीं होती ढुःख को भी नहीं मानता सब तमाशा है 
ऐसे जानकर व्यवह्वार करते हैं इसीसे अतिप्त ही रहते हैं । 


'प्रास्माथिक सत्ता को प्राप्त होने वाले की सब चिन्ता जाती 
रहती हैं शंका रहित निर्भय है, योग क्षेम की इच्छा नहीं रहती, 
जहां मिथ्यात्र दृढ हुआ है वहां रागद्ेप सुख दुःखादि का अवब- 
क्राश ही नहीं होता । 

पारमाथिक “सत्ता में पूर्ण टिका हुआ पुरुष दी वास्तविक 
पुरुष है वही सब ्रह्मांड में भर कर रहा है उसे अह्यांड का संपूर्ण 
ज्यवहार अपनी सत्ता से होता हुआ माल्म होता है । 


प्रारमाधिक जीवस्तु 
ब्रह्मक्य॑ पारमार्थिकम | 
भ्रत्येति वीक्षतेनानय- 
दीक्षते लनतात्मना ॥४२॥ 


अथे:-पारमायिक “जीव तो जहा की एकता को पारमाथिक 
सममताह, दूसरी वस्तुओं को नहीं देखता और यदि देखता है 
तो मिथ्या रूप से ही देखता है । 
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विवेचन । 


पारमायथिक जीव जो अवच्छिन्न है पह ही में हैँ, साक्षी 

में हूँ, कूटरथ में द्वी हूँ ऐसे निश्चय वाला ज्ञानी पुरुष ही 
पारमारथिक जीव हैं । वह अपने खरूंपको जगत्‌का नहीं मानता, 
अपने में जगत्‌ के विकार को नहीं मानता, पारमाथिक तत्त्व 
ही त्रिकालाबाधित सच्चा होता है उसे दी वह सत्य दृष्टि से देखता 
है इसीसे उसे अपना स्वरूप भी परत्रक्न से अभिन्न प्रतोति द्वोता 
है।जों जिस दृष्टि से पदार्थ को देखता है उसे उसकी दृष्टि के 
समान पदार्थ दीखता है ऐसे ही ज्ञानी पुरुष प्रह्म दृष्टि से जहां २ . 
देखता हैं वहां २ उसे परमह्म स्वरूप दी दीखता है परमद्या सिवाय 
ओर कछ दोखता नहीं । व्यवह्ारिक दृष्टि का आ विपय है उसमें 
व्यवहार होता है तव भी उसकी व्यवहारिक दृष्टि नहीं द्वाती 
पारमा्थिक दृष्टि ही होती है इसीसे व्यवद्वार करते हुए व्यवद्वार 
के विकार उसे नहीं लगते | पारमाथिक तत्त्व एक ही हे तव उसे 
ओर क्या दीखे, और कछ दीखता नहीँ । शानी पुरुषकी व्यवह्दारकी 
दृष्टि विलक्षण होती है उसे व्यवहार दृष्टिस व्यवहारका वोध भात्र 
होता है, विकार नहीं दाता। क्रिया भी होती है परन्तु जेसे अज्ञात 
की दशा में व्यवहार को सच्चा समझ कर वर्ततां था, पदार्थों की 
इच्छा करता था अनुकूल और प्रतिकूल सममर सुखी ठुःखी 
हाता था इस प्रकार अब नहीं दोता। ध्यवहारमें प्रवुत्त हे।ते हुए 
स॑ पूर्ण व्यवहार को मिथ्या द्वी मानता है उसकी दृष्टि में व्यवहार 
होते हुए भी तत्व पारमाथिक द्वी भरा है, इसीसे वृत्ति व्यवहार 
के हेतु होकर भी अतःकरण में ज्षोभ को प्राप्त कराने वाली नहीं 
द्वेती क्योंकि व्यवद्वार में उसकी सत्यता पूर्ण रूप से निव्वत्ति हो 
गई है। उसकी यह ही विशेषता है कि व्यवहार दृष्टि में भी 
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वह व्यवद्वार से रहित होता है, दूसरों को व्यवद्वार करता दीखता 
है तो भी वह स्वयम्‌ आंतर विकार से रहित होता है। 
जो व्यवद्वार मुमुन्तु दशा में आत्म लक्ष में बाधा पहुँचाता 

था, चित्तकों विक्षेप पैदा करने वाला होता था बह अव ज्षानी को 
नहीं होता क्योंकि परतरह्म से उसकी एकता है-एऋता दोने से 
पसह्ष ही है। परलद्धा सबका आधार है. जैसे आधार आधेय के 
विकार से विकारी नहीं होता ऐसे अब ज्ञानी पुरुष अविया के 
विकार से विकारी नहीं होता त्रह्म रूप ज्ञानी को व्यवहार बाधा 
पहुँचा नहीं सकता ! कोई शंका करे कि तब तो बह ज्ञानी विरुद्धा- 
चरण पापाचरण में भी प्रवनत्त हो जायगा । उत्तर यह है कि ऐसा 
नहीं होता, विरुद्धाचरण अथवा पापाचरण कामना से द्वोता है 
खन्नान में होता है, ज्ञानी की श्रज्ञान सहित सव कामनायें निमृत्त 
हुई हैं तब पापाचरण कैसे हो ? अब शरीर से कार्य करता है तो 
भी कतता नहीं है इसीसे भोक्ता भी नहीं होता उसके शरीर में अब . 
प्रारव्ध ही कता हूप से है इसीसे उससे पापाचरण नहीं द्वोता। 
थदि कोई प्रारव्ध का ऐसा ही फल होना है तो उस करके ज्ञानी 
पुरुष को किसी प्रकार प्रत्यवाय नहीं होता । ज्ञानी पुरुष अनेक 
जन्मों से अन्तःकरण की शुद्धि करके श्रन्तिम में ज्ञानी हुआ 
है मायः ऐेसे ज्षानियों के पापाचरण के संस्कार शेप हो नहीं 
होते । 

. प्रथम कद आये हैं कि अवच्छिन्न में रहा हुआ अबच्छेय 
वास्तविक है माया अविद्या करके जिसका अवच्छेय प्रतीत होता 
है वह पारमायिक सत्य परत्रह्म होने से वही सच्चा स्वरूप है तव 
ओर जितने हैं वे सब मिथ्या ही रहे | पारमार्थिक में व्यवहारिक 
नहीं है, इसीसे व्यवहार वाला, चिदाभास मिथ्या है. और स्वप्न 
कृल्प्रित्‌ तो व्यवहार में ही सिथ्या है तब वह पारमार्यिक सत्प 
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कैसे हो ? यह ज्ञानी का पूर्ण निश्वय होता है और व्यवहार में 
अब्त्त होते हुए भी आन्तर निश्चय में किसी प्रकार का विकार 
नहीं होता । 











[३] 


देखने वाले अपनी दृष्टि से देखते हैं परन्तु ज्ञानी की 
दृष्टि वास्तविक होने से वास्तविक ही देखता है जेसे एक खान 
पर एक सठका पड़ा हुआ है, एक मनुष्य मटके को देखते हुए 
ओर उससे व्यवहार .करते हुए वस्तु खरुप मट्टी है ऐसे जानता है 
ऐसा देखने वाला ज्ञानी पुरुष ही है जो अवच्छिन्न जीव है । 
उस मठके को दूसरा मनुष्य देखता है वह केवल व्यवहार के 
मटके को देखता है उसका वास्तविक खहूप मद्ठी है उसका उसे 
ख्याल भी नहीं होता ऐसे देखने वाला व्यवहारिक जीव चिदा- 
भास है और तीसरा मनुष्य मटके को मटका न देखते हुए ठीकरा 
देखता है उसे सटका सममता है उसे व्यवद्ारिक सटका और 
उसमें रही हुईं सच्ची मट्ठी का भान नहीं हेता यह जानने वाला 
खप्त कल्पित जीव है । 


खप्न कहिपत जीव अवच्छिन्न कूट को और व्यवद्वारिक 
चिदाभास को ढांपकर वना है और व्यवह्रिक चिद्राभास पार- 
माधथिक अवच्छिन्न जीव को ढांप कर वना है. इससे उसे स्वप्न 
जीव मिथ्या माद्म दाता है और अवच्छिन्न का बोध नहीं होता 
ओर अवच्छिन्न जीव--जो जीवन्युक्त ज्ञानी है उसे तो व्यवहा- 
रिक चिदाभास और स्वप्न कतिपत दोनों ही मिथ्या मारछूस 
होते हैं यानी गैसे सवको स्वप्न कल्िपत मूँठा होता है उसमें 
शंका नहीं हैती | बैसे ही ज्ञानी पुरष को संपूर्ण जगत्‌ शंका 
रहित भूँठा होता है। आन्चर में दृढ़ता से मूँठ हुआ है. इसीसे 
व्यवहार होते हुए भी आन्तर चलित नहीं होता । 
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जगत में ऐसे भी कई पदाथ है. कि व्यवद्वार में कुछ आते 
हैं. और सममे कुछ जाते हैं। जेसे आकाश नीला दीखता है 
परन्तु आकाश को ठीक जानने बाला पुरुष उसमें नीला रंग 
है ऐसा समम फर रंग लेने की इच्छा नहीं करता उसे खबर 
है कि रंग दीखता है परन्तु अवकाश रूप हो है रंग का नाम. 
निशान भी नहीं है ऐसे ही ज्ञानी पुरुष आत्म बोध के पश्चात्‌ 
संपूर्ण व्यवद्वार फो देखता है, व्यवद्दार करता है तो भी उसे 
पारमाथिक सत्य है ऐसा कभी भी नहीं मानता; दीखता है, 
सब होता है परन्तु वास्तविक यदद कुछ नहीं है ऐसा मिथ्याल का 
परिपक्त निश्चय होता है। किसी अवस्था में भी जगत्‌ सच्चा है 
ऐसी भूल नहीं होती ।. अपना और औरों के सब व्यपह्दार को 
देखने मात्र ही मानता है सच्चा नहीं। ऐसे व्यवद्वारिक चिदाभास 
को भी मिथ्या ही मानता है और सुख दुःख जन्म मरण भी 
चिदाभास से होने वाले पारमा्थिक में मिथ्या ही है वास्तविक 
तत्त्त अद्वैत परत्रह्म ही है ऐसे जानता है । 


माधुय द्रव शैत्यादि 
नीरधमांस्तरड़के | 
अनुगस्याथ तत्निष्ठे 


. फेनेप्यनुगता यथा ॥ ४३॥ 
अर्थ:--जैसे जलके धर्म सधुरता, द्रवता और शीतलता ये 
रंग में रहते हैं वैसे ही फेन में भी अनुगत हैं। 
| ह 
५ शकाः--ख़प्त कल्पित और चिदाभास को और खप्त जगत्‌ 
और जाग्रत जंगत्‌ को 'मूँठा कहने से, भांया'को जड़ कहने से 
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उसीमें किसी प्रकार की सी चेष्टा न होना चाहिये और चेष्टा 
होती है चेतनता दीखती है तब वे किस प्रकार से मिथ्या हैं। 
मिथ्या पदार्थ में चेतनता नहीं होती चिदाभास चेतन है और 
खप्न कटिपत में भी चेतनता है यह चेतनता कहां से आई? 
चिदाभास को मूँठा कहने से उसने जो कुछ पाप पुएय किया 
ओर उस करके जन्मांतर को प्राप्त होता है यह सब ही मूँदा 
हुआ और उसको बताने वाले शास्त्र जो विधि ओर निषेध रूप 
हैँ वे भी मूँठे हुए ऐसे सब मूँठा होने से आखिकता ही न रही 
नास्तिकता ही प्राप्त हुई | 


समाधानः--छप्न कल्पित और चिदाभास को भूँठा कहने 
से यह सतलब है कि जेसा पारमाथिक सत्य है ऐसा सत्य न होने 
से मूँठा है। शास्त्र में उसे अनिवेचनीय भी कह है। चिदाभास 
और खप्न कलिपित भूँठे हैं. तो भी चिदाभास का आधार और 
खप्त कल्पित का परंपरा से आधार परअह्म पारमार्थिक द्वोनें से, 
मूँठ में भी सत होने का भास होता है। आधार रहित मूँठा 
होता तो ठीक २ जड़ और क्रिया रहित ही होता परन्तु सत के 
आधार में टिका हुआ होने से चेतनता वाला और क्रिया करते 
वाला होजाता है। उसमें जो चेतनता दीखती है. वह चेतन की 
विशेषता. ही. प्रतीत होती है क्रिया प्रकृति की है वह भी चेतन 
युक्त क्रिया करने में समर्थ होती है। चिद्भास इस प्रकार जड़ 
और चेतनका अन्योन्याध्यास- करके, बता है | चिदाभास में परि- 
छिन्नता-जड़ता सायासे है और उसमें चेतन चेतन का है दोनों के 
मेल से परिछिन्न चेतनता माछम द्ोती है। चेतन में परिछिन्नता 
ओर परिछिन्न सें चेतनता नहीं यह. जो दीखता है सो मायिक है 
यह दोनों का-मिक्ञान-व्यर्थ है. अविद्या.में.है. और अविद्या की 


२२२ ] चाक्य छुपा 


७००० ९/५/५०५०७८ ७० ७०५८५०५७१७० ६८७/३००७८७०५०७१५ ०४००० ५००५२ सात न 4०९२२ ७२३ 5: 3 ज+ या 9३5 ५०%/५८९र 


डा 
पर घ ७३ ३रचती ६३० ७१९०. 





दृष्टि से है इसीसे जड़ चेतन के मेल रूप प्रन्थि को-हृदय अन्थि 
को मूँठ कह्दा है । 

चिदाभास रूप जीव ही जगत्‌ में कतों भोक्ता है और वह दी 
जन्म जन्मान्तर को ग्राप्त होता है अनादि अविदया से उसकी 
खिति है पारमाधिक सत्ता में जैसा वह भूँठा है ऐसे हो उसने 
किये हुए शुभाञुभ कर्म, गमनागमन भौर उसको दिखलाने वाले 
शात्र सव कुछ मूँठे ही हैं। शाखर गुरु और ब्रह्मांड को मिध्या 
कहने से तू चोंकता है यह तेरा गाढ़ अज्ञान है ध्यवद्वारिक मूँठे 
नहीं हैं जो पारमाथिक सत्तामें पहुंचा हुआ है उसी को व्यवद्वारिक 
मिध्या है जो व्यवद्वारिक में है उसी के लिये व्यवद्ार--जगत्‌ 
सच्चा है क्योंकि उसमें जो जो फल्न होता है उसका उसे सथा 
अनुभव होता है उसको तो पाप पुण्य शांस्र गुरु ईश्वर सब सच्चे 
ही हैं। दृढ़ अपरोत्त ज्ञान के पश्चात्‌ द्वी यह सव मूँठे हैं ऐसा 
यथार्थ अनुभव होता है दृढ़ अपरोज्त ज्ञान के बिना मुख से 
आँठा कहने वाले को जगत और पाप पुरुय मूँठे नहीं हो सकते । 

जब तक संलुष्य सार्गकों भूल गया है तब तक माग दिखलाने 
वाले पर श्रद्धा रखनी पड़ती है यदि श्रद्धा न रखे तो सार में आगे - 
जा नहीं सकता वहां श्रद्धा का रखना आस है ऐसे अज्ञान दशा 
'में शाख्रकारों ने जिसको जानने के लिये श्रद्धा का कथन ' किया 
'था जब वह शुद्ध खखरूप को प्राप्त होता है. उसका प्रत्यक्ष होता 
है, उसके सिवाय उसकी निगाह में अन्य कोई तत्त्व ही नहीं है 
तब आस्तिकता और नास्तिकता क्‍या वह आस्तिकता किस में 
' करे उसे तो संपूर्ण अपना रूप होजाता है। ' 
. * 'अविद्या कृत चिदाभास और खप्न कल्पित पदार्थ मिथ्या 
हो हैं क्योंकि अविद्या खयम्‌ मिथ्या होने से उसकी उपाधि से 
युक्त उपांधि धर्मों की जहां विशेप्रता है. वे सब पदार्थ सिथ्या ही 
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हैं। माया का आधार सत्य होने से माया और उसकी बिक्रिया 
उस आधार रूप चैतन्य का विवर्त है। चैतन्य का विवर्त सम्पूर्ण 
ब्रद्वांठ और भक्यांड के जीव हैं और वे ही माया के कार्य हैं। 
चैतन्य में विशेष रूप से जगत्‌ का भास द्वोता है इसीसे विवत 
है. चैतन्य में विशेष रूप से वर्तने से बिवते है और माया में 
विक्रिया होकर भासती है. इसीसे माया का फारय कद्दा गया है। 
एक परतद्म सिवाय दूसरा कुछ नहीं है तब माया कहां से आई 
मायाको मूँठ कहा है वह किस प्रकार ऐ? उसे सममाते हैं । 
आरंभवाद और परिणामवाद अद्वेत सिद्धांत में पहुंचने के 
लिये असमर्थ होने से विवतवाद की रीति से सममाते है। भूँठ 
में सत्य का भान क्‍यों होता है ? माया सत्य क्‍यों भासती है ! 
5 सत्यको क्‍यों ढांपता है ? उसके लिये वस्तु धर्म का विवेचन 
करते हैं। जल एक ही है उसके धर्म मधुरता, द्रवता और शीत- 
लता हैं। भिठास को मधुरता कह्दते हैं, शास्त्र में जल को मधुर 
दी कह है जो वहुत पतला द्ोता है छड़कने वाला नीचे स्थान में 
गिरने वाले को द्रवता कद्दते हैं और ठंडे को शीतल कहते हैं यह 
तीनों जलके धम हैं, जल मधुर छुड़कने वाला और ठंडा है एक 
जल के ही तीन धर्म भिन्न हुए। जल के तरंग बुदबुदे आदि 
होते हैं। जल के जो धर्म हैं. बह तरंग में आते हैं, जलके तरंग 
में चही धर्म है जो जल में है. फिर वे द्वी धर्म बुदबुदे काग में भी 
द्वोते हैं । * 
जल एक पदार्थ है अथाद-हैं उसी में खान भेद है संग दोप 
से जल अनेक प्रकार के होते हैं । हवा के वेग से नाम रूप वाला 
तरंग होता है जो दृद वाला उसन्न हो होकर नाश को प्राप्त होता 
है। जल में से जल को न छोड़ते हुए विकार को प्राप्त होकर 
तरंग की उत्पत्ति-होती है।- तरंग जल का विशेष रूप ही है; जल 





२२४ | घाक्य छुधा 


/७+५७/०६-३५३१३७-१९७१९३:७+ 


मी 








ही विशेषता से तरंग होकर प्रतीत हैता है। तरंग की आदि 
अंत और मध्य में जल ही है, जल में से तरग की उत्पत्ति स्थिति 
और नाश कथन मात्र है मूँठ है उपाधिक्रत परिद्धिनप भास मात्र 
है इसीसे उसमें' भी वस्तु रूप जल ही है और उसी में से तरंग 
घुदबुदे और माग आदि का दीखना जलका विषत है यद्द विवते 
उत्पत्ति नाश वाला हैेने से माया का कार्य है यथा वस्तु जत 
ही है इसींसे जल के धर्म ह्वी उसी में प्रवृत्त होते हैं । 
अथवा सुबर्ण दी वस्तु है, सुवर्णके धर्म पीला रंग भारीपना 
ओर चमक है, सुवर्ण से बना गहना सुवर्ण का विचत है क्‍योंकि 
वह विशेष रूप से वर्तता है और नाम रूप माया का होने से 
माया का काय है। गहने में भी खुबर्ण का जे। रंग है वह रंग 
हेता है सुबर्ण का भारीपता भी होता है और सुबर्ण की चमक 
भी होती है। सुबर्ण का गहना उत्पत्ति नाश वाला परिदिन्न 
होने से विकारी- है. और अविकारी ऐसे सुबर्णो के धर्म गहने में 
चतते हैं । 
अथवा मृतिका ही वस्तु है मतिका जड़ स्थूल और सख्त 

है: यह झतिका के धर्म हैं | मृतिकाजे। विशेष रूप से वर्तती है 
ऐसा सटका मृतिका का विवत्त है ओर माया का परिणाम है 
मटके में भी सतिका के धर्म जड़ स्थूल-और सख्ती होती है 
यानी वस्तु के धर्म वस्तु के विवदे और साया-अविया के कार्य 
में भी ब्तंता है | 

साहिस्थाः सच्चिदानन्दाः 

सम्बन्धादयावहारिके ॥ 

तद॒द्वारेणानुगच्छन्ति :. 

, तथेब प्रातिभासिके॥४४॥ 
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अशथः--बैसे ही साक्षी में ध्थित सत्‌ चित्‌ आनंद व्यवद्या- 
रिक जीवों में अन्ुगत होकर उसके द्वारा आतिभासिक में भी 
भासित होते हू । 


विवेचन । 


५. सजी सशिदानंद स्वरूप है त्रिकाल अवाधित अस्तित्व सत्त्‌ 
है, एक रस अखंड चैतन्य चित हे और अखंड आनंद-प्रियता आनंद 
' हैं। ऊपर निस प्रकार जल के धम मधुरता, द्रवता और शीतलता है 
वे धर्म तरंग में अनुगत है, और फेन में भी प्रतीत होतेहैं, जो 
मृतिका के धर्म हैँ वे घट में भी प्रतीत दवोतेहें; इसी प्रकार परअह्म 
के स्वरूप धरम अथवा साक्षी के धर्म जो सत्‌ चित्त्‌ आनंद है वे 
चिदाभास में भी प्रतीत होते हैं और जैसे जल के धर्म तरंग में 
से बुदबुदे या मांग में भी प्रतीत होते हैं ऐसे ही साक्षी के सत्त्‌ 
चित्‌ आनंद ये धर्म जाम्मत में और जाम्रत में से स्वप्न कल्पित में 
भी भासतत हैं। साक्ठी का सत अवाधिन है वह वाधित परिच्छिन्न 
होकर चिदाभास में व्यवह्यारिक प्रतीत होता है ऐस दी चित्त और 
आनंद भी वाधित होकर श्रतीत होते हैं । सत्‌ चित्‌ और आनंद 
की अखंडता-पारमर्थिकता चिदाभास में नहीं होती ऐसे ही चिदा- 
भास की व्यवद्ारिकता का सत्‌ चित्त आनंद न रह कर स्वप्न 
कल्पित जीवमें भास मात्र होता है; इस प्रकार साक्षी का ही सत्‌ 
चित्‌ आनंद उपाधि के योग से वाधित होकर चिदाभास में और 
स्वप्न करिपत में माछूम होता है । चिदरभास और स्रप्त करिपत 
साक्षी का सत्‌ चित्‌ आनंद लेकर के ही व्यवहार करने के लिये 
समर्थ होता है । 
१५ - 
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जैसे जलके तरंग में तरंग नाम है और लंवाकृतिरूप है इससे 
युक्तहुए जलफे धर्म तरंगमें वर्तते हैं, ऐसे हो अन्तःकररामें स्थित 
चिदाभास नाम है, लौकिक चेतनता रूप है उसमें भी साछी के 
धर्म सत्‌ चितू आनंद वर्तते हैं ऐसे ही स्वप्न करिपत में सममना 
चाहिये | 


शंकाः--सत्‌ चित्‌ और आनंद परम्नह्म का स्वरूप है-पारसा- 
थिंक है पह व्यवहारिक सत्ता के चिद्राभास में किस प्रकार आते 
हैं? जो जिस सच्ा का होता है वह उसी सत्ता में ही रहता है 
दूसरी सत्ता में किस प्रकार आवे १ इसी से परत्रह्म रूप साक्षी का 
सतू चित्त ओर आनंद चिदाभास में नहीं आ सकता | 


समाधानः--सव सत्तायें स्वतंत्र हों तव तो तेरे कहने के 
समान हो सकता है परन्तु पारमाथिक सत्ता में अन्य दोनों सत्ता 
टिकी हुई हैं, इस कारण से दही आधार की चमक आधेय में भी 
आ सकती है | व्यवहारिक सत्ता का आधार पारमाधथिक सत्ता है 
और प्रातिभासिक सत्ताका आधार व्यवद्यारिक सत्ता है। जेसे कुछ 
आँधेरे में पड़ी हुई रस्सी का सर्प रूप से भान होता है, सर्प काल्प- 
निक है, कात्पनिक का प्रत्यक्ष नहीं होता“यह सप्प है”? उस में यह्‌ 
प्रत्यक्ष को दिखलाता है ओर “है” अस्तित्त कायम करता है 
थह और दै दोनों व्यवद्यारिक सत्ता के हैं वे प्रातिभासिक सत्ता में 
आते हैं; इसी प्रकार साक्ञीका सत्‌ चित्‌ और आनंद जो पारमा- 
थिक सत्ता का है वह चिदाभास जो व्यवहारिक सचा का है उस 
में आते हैं। साक्षी का सत्‌ चित्‌ आनंद चिदाभास में मालूम 
द्वोते हैं इसी प्रकार चिदाभास में से सत्‌ चित्‌ और आनंद की 
अनुवृत्ति स्वभ कल्पित में भी होवी है। तीनों अवस्था के सतत 
चित आनंद में अवस्था के भेद के कारण से भेद है, पास्मायिक में 
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सत्‌ चित्‌ आनन्द पारमाथिक है ऐसे व्यवहार वाला ध्यवह्यरिक 
और प्रातिभासिक वाला प्रातिभासिक है । 


शंकाः--सत्‌ चित्‌ और आनंद जो सामान्य व्यापक है वह 

टुकड़ा रूप और विशेषता वाला कैसे हुआ ? चिदाभास में सतत 

चित्‌ और आनंद भिन्न २ होते हैं और थे परतह्म के सत्‌ की 
- अपेक्षा अनेक और तुच्छ क्‍यों है 


समाधान:--ठुमे जो अन्तर दीखता है. वह अज्ञान का है, 
अज्ञान से वने चिदाभास ओर स्वप्न कहिपत दोनों मिथ्या हैं इसीजे 
व्यवहार की अनेकता भी अज्ञान में है अनेकता का भान दी विशे- 
पता वाला है| अन्तःकरण निर्मल जल अथवा कांच के समान है 
जैसे एक हीं सूर्य का प्रतिबिंव अनेक पात्रों में अनेक होता है 
इसी प्रकार साक्षी चेतन की दमक जितने अन्तःकरण हैं सब में 
होती है और स्वप्न करिपत में चिदाभास की दमक होती है, ऐसे 
अनेक होता है और चिदाभास की अनेक वृत्तियां होने से पदार्थों 
में भी अनेकता प्रतीत होती है । अनेकता का हेतु अज्षानकी परिं- 
छिलन्नता है; उपाधि से अनेकता है। $ 


परनह्य सामान्य चेतन है, विशेष चेतन चिद्ाभास में होता है 
क्योंकि उसे विशेष प्रकार से व्यवहार करना है, यह उसकां 
मिथ्यापना ही है तो भी मिथ्या ऐसा व्यवहार का हेतु होता है। 
' विशेषता वाला चिदासास परिछिन्न होने से अत्प है मद्दान नहीं है 
और परजह्म का सामान्य चेतन तो विशेषता वाला' न द्वो कर 
गहन है । हे 
जैसे एक आवशी शीरेको धूपमें रखने से सूयका अकाश उसमें 
होकर बाहर. विन्दु रूप से पढ़ता-है यह प्रकाश रुई को जला देता 
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है इसी से विशेष है सूर्य का प्रकाश रई को जलाता नहीं इसी से 
सामान्य है, फिर वह चिन्दु का प्रत्तित्रिंत्र दिवाल के ऊपर पड़ा, 
चह् जलाने वाले बिन्दु से विलक्षण हुआ, देखने मात्र का है। 
अतःकरण आतशी शीशा है। सूर्य साक्षी चेतन है। साक्षी चेतन 
का प्रकाश अन्तःकरण में स बिन्दु रूप बाहर पड़ा वह चिदाभास 
हुआ और चिदाभास में से पड़ा हुआ प्रकाश स्वप्न कर्पित जीव 
हुआ साज्ञी चेतन ज्ञान स्वरूप है चिदाभास अज्ञान से है और 
खप्न कल्पित अज्ञान और निद्रा दोप से युक्त है | 
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एक राजा अपने राज्य में आनंद पूवेक राज्य करता था, जिस 
देश में उसका राज्य था, वहां अखंड सूर्य का खयम्‌ प्रकाश रहता 
था, रात्रि कभी भी होती नहीं थी, वहां के लोगों को रात्रि कैसी 
होती है उसका ज्ञान भी नहीं था | राजा खरूप वाला, तेजखी 
और अखंड श्रह्मचय वाला था| उस चक्रवर्ती महाराजा को किसी 
प्रकार का ढुःख नहीं था| एक दिन वह अपने राज्य की सरहद 
पर घूम रहा था वहां एक अत्यंत सोंदय वाली राक्षसी देखने में 
आई। राजा ने ऐसा सुन्दर ख्रो खरूप कभी देखा नहीं था । म 
से भी जिसका ब्रह्मचय कभी खंडित हुआ नहीं है. ऐसा राजा तल 
को देख कर मोहित हुआ, राक्षसी के नेत्न कटाक्ष से उसका हृदय 
विदांण हुआ प्रेम से जैसे ही उसने उस राज्षसी को देखा बेस ही 
वह अपने को भूल गया जो अखंड था वह ख'ड हुआ और उसका 
मीवाराम नाम पड़ा, राक्षसी को अपनो सत्री बना कर उसके 
साथ घर बना कर रहने लगा वह अपधेरे में पड़ा, अपेरे में जो 
कुछ थोड़ा दीखता था उसमें अपना सब व्यवद्वार करता था । ऐसे 
महान्‌ चक्रवर्ती राजा एक सामान्य मनुष्य के समोन वन. गया 
ओर महनत सजदूरी कर के अपना, उद्र निवोह, करने त्रगा | 
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अनेक प्रकार के सुख दुःखों की हिलोरों में हिलता रहा, कई बाल 
बच्चे हो गये उनके आपस के कलह, किसी का विवाह, किसी की 
बीमारी ओर मृत्यु आदि में दुःखी हो होकर फंसता गया। एक दिन 
उसके घर पर एक साधू भिक्षा मांगने आया जीवाराम ने भिक्षा 
न देते हुए कट्ठु बचन कहे साधु ने उसे शाप दिया कि रात्रि में 
तेरा यद्द खरूप भी न रहेगा अनेक भ्रकार के जन्तु होकर तू 
भ्रमण करेगा । साधु के शाप से जीवाराम रात्रि में कभी पत्षी 
बनकर धूमता कभी नदी कभी कप हो जाता, कभी राक्षस वनकर 
भयंकर चेष्टा करे और कभी डाकुओं से छूटा जाता था ऐसा 
व्यवहार होता था| दिन में जीवाराम अपने जीवाराम का व्यव- 
हार करता था, रात्रि फे सब व्यवद्दार की स्मृति जीवाराम को 
रहती थी परन्तु रात्रि में जब अनेक प्रकार के भोग भोगवा था 
तब उसे दिन का जीवाराम और उसके कोई कार्य की स्मृति रहती 
नहीं थी । इस प्रकार अनंत काल तक वह भटकता रहा। वार- 
वार कष्ट पाने से जीवाराम फो इन दुःखों से. किस प्रकार निवृत्त 
होऊं ऐसा बिचार उत्पन्न हुआ ।जो गृहरुथी उसे रसणीक 
भासती थो वह अब ठुःख रूप भासने लगी। ( दुःखों से निवृत्त 
होने के लिये अनेक तीथों में भ्रमण किया अनेक प्रकार के यज्ञ 
किये परन्तु कष्से निवृत्त न हुआ तब गृहस्थी को छोड़ कर 
एकान्त में जाकर तपश्चयों करने लगा । जब कितने द्वी काल तक 
तप करने से उसके अंतःकरण की शुद्धि हुईं तब एक महात्मा 
उसकी भोंपड़ी पर आ पहुंचा, उसने प्रेम से सत्कार किया और 
दुःख निवृत्ति के लिये शिष्य भाव से उपाय पूछा | मद्दात्मा ने ड्से 
५ अक्षास्मि” मद्दा मेंत्र का उपदेश दिया। आत्म सू्े प्रकाश 
होते ही संपूर्ण राच्सी माया निवृत्त दो गई ! उजेल्ां भक्‌ हो गया 
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पूवे श्रखंड अविचल होने की स्मृति प्राप्त हुई खरूपाकार आनंद 
मय घन गया । 





चक्रवर्ती महाराजा आत्मा था, राक्षसी बुद्धि थी उसके संयोग 
निगाह मात्र से जीवाराम बन गया साधु का शाप रुप निद्रा दोष 
था। आत्मा का सत्‌ चित्‌ आनन्द अखंड था पर जीवाराम में 
माया रे युक्त हुए और निद्रा दोप में वे भास मात्रद्दी रह 
जाते थे । 


इस प्रकार तीन जीवों का वर्णन सत्त्‌ चित्‌ आनन्द का एक 
में से दूसरे में आना और विकारी होना दिखलाया अब आगे के 
श्लोक मं उसके लय को दिखलाते हैं । 
लये फ्रेनस्पतद्धमाः 
द्रवायाःस्युस्तरंग के | 
तस्यापि विलये नीरे 
तिष्टन्ययेते यथा पुरा ॥४५॥ 
अथः--फेन के लय हो जाने पर उसके द्रवादिक धर्म तरंग 
में रहते हैं और तरंग के लय हो जाने पर पूर्ववत््‌ जल में ठहर 


००५ 


जाते हैं। ; 
विवेचन 
|| 
सधुरता द्रवता ओर शीतलता जल के धर्म तरंग में रह कर 
भाग में आये थे, जब राय का लय जल में हो जाता है. तब 
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उसके धर्म का भी लय जल में हो जाता है। कारण के धर्म 
कार्य में आते हैं, जब फाये फा लय कारण में होता है. तब कार्ये 
' के धमेका भी लय कारणमें होजाता ऐैं, क्‍योंकि वे धरम काये में खतः 
सिद्ध नहीं थे, कारण में से ही आये हुए थे जैसे घट में मृतिका के 
आये हुए धर्म जब घट का नाश हो जाता है तब म्तिका ही में 
रहते हैं, घट में भृतिका के आये हुए धर्म झृतिका में दी आजाते 
रद । जैसे कोई मनुष्य किसी राजा का दीवान हो राजा की सत्ता 
से दीवान में दीवान की सत्ता आती है जब दीवान को नौकरी से 
निकाल देता है तब दीवान की सत्ता जो राजा में से श्राई थी 
राजा में चली जाती है । 


शंका:--तुमने कारण के धर्म कार्य में आते हैं यह नियम से 
दिखलाया और जल तरंग के भाव से सममाया परन्तु आत्मा का 
कार्य चिदाभास नहीं दै खप्न कर्पित भी नहीं है तब आत्मा के 
धर्म चिदाभास में और विदाभास के मम खप्न कल्पित में कैसे 
आ सकते हैं ९ 

समाधानः--तुने सता के भेद से काये कारण की असंभवता 
दिखलाई परन्तु यहां कार्य कारण दो प्रकार से हैं। आत्मा का 
विवर्त विदाभास और खप्न कलिपत है इसी से विवत॑ रूप से काये 
कारण भाव है और मे ही चिदाभास ओर स्वप्न कल्पित जीव माया 
का कार्य है उनमें जो कार्यत हैं वे माया के है। माया सम्पूरों 
प्रपंच का उपादान कारण है, इसी प्रकार चिदाभास और सप्न 
कल्पित का अधिष्ठान चेतन होने से पारमायिक सत्ता में 
साया का कार्य द्वोने से व्यवद्यरिक सत्ता में है। व्यवह्यरिक और, 
प्रातिभासिक सत्ता में पारमाथिकता का बोध नहीं होता परन्तु 
आधार किसी प्रकार त्तिवत्त हो नहीं सकता ।, 
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सत्‌ चित्‌ और आनन्द साक्षीमें, चिदाभासमें और स्वप्त कल्पित 
में विकार रहित ही रहता है ओर चिदाभास और स्प्न कलिपत में 
सत्‌ चित्‌ आनन्द विकार की प्रतीति होती हैं, यह विकार माया 
७ त्ौ 0 / 0 
का कार्य है और विकारकी उत्पत्ति भी मायाका काय है। भिन्न रे 
पदार्थों में, देखने वाले में सत्त्‌ चित््‌ू और आनन्द का देश काल 
वस्तु से टुकड़ा माया से है । 


शंका:--साक्षी और माया, पारमार्थिक सत्ता और व्यवहा- 
रिक सत्ता के होने से एक दूसरे से विरुद्ध धर्म वाले हैं. तव एक 
काल में एक पदार्थ में अयुक्त हैं एक में दो सत्ता केसे रह 
सकती हैं । ; 


समाधान:--पारसारथिक सत्ता वाले साक्षी को व्यवहारिक 
प्रपंच का विरोध नहीं है. क्‍योंकि पारमाथिक समानता का हेतु है 
ओर व्यवहार विशेषता से होता है, जो विरोध हो तो जद्दां अखंड 
परज्ह्म व्यापक तत्त्व है वहां माया चिदाभास ही न हो और चिदा- 
भास में खप्त कर्पित की प्रतीति भी न हों इसी से सिद्ध होता है 
कि पारमार्थिक में ही व्यवद्ारिक.सत्ता है। दोनों एक दूसरे से 
विलक्षण है.परन्तु विरोध नहीं है। जैसे रात्रि के चंद्र का सूर्य से 
विरोध है परन्तु चित्र के चंद्र से सूये का विरोध नहीं है, दिवस में 
भी चित्र का चंद्र दीखता है; वैसे माया का व्यवद्ार मूँठा होने से 
पारमाथिक तत्त्व में हो सकता. है माया में फ्ँसे हुए को पारमा- 
थिकका भाव नहीं होता तो भी पारमाथिक अस्तित्र है। एक मनुष्य 
अपनी वेटी. को देखता है तव उसे वेटी दिखलाई देती है और 
उस स््री को जब उसका पति देखता है तव उसे अपनी स्री दिखाई 
देती है। देखने वाले की दृष्टि से दृश्य के भाव में अन्तर है दृश्य 
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पदार्थ समान है ऐसे ज्ञानी पुरुष व्यवहार में भी पारमार्थिक तत्त्व 
को देखता है और अज्ञानी व्यवहार के भाव से पदार्थ को देखता 
है, ज्ञानो के आन्तर में व्यवद्वार को देखते हुए उप्तका मिथ्यात्व 
ही रहता है और अज्ञानी को आन्तर में व्यवहार की सत्यता 
होती है उस पारमाथिक तत्त्व यह और मायिक तत्त्व यह ऐसा 
स्प४ प्रतीत नहीं होता ९ 


शंकाः--जैसे जामत होने से खप्त की निवृत्ति हो जाती है, 
जाग्रत होने के वाद खप्का व्यवहार नहीं होता; इसी प्रकार ज्ञानी 
पुरुषों को भी अपने खवरूप में जाग्रत होने के बाद जगत का व्य- 
हार न होना चाहिये और व्यवहार होता है तव वह स्वरूप में 
जाम्रत केसे हुआ ? 


समाधानः--तू विषयान्तर करता है तो भी में सममाता हूँ 
श्रवण कर | ज्ञानी पुरुष की स्थिति परमतत्त् में द्ोती है, जेसे 
परब्रह्म का विरोध माया और माया के कार्य से नहीं है इसी 
प्रकार तत्त्व स्थित ज्ञानी को व्यवह्दार से विरोध नहीं होता। 
उसका अज्ञान जल कर खाक हो गया है, उसको व्यवद्दार जली 
हुई अविद्या की खाक रूप है, उसके निश्चयमें व्यवहार की सत्यता 
नहीं होती । अज्ञानी की दृष्टि में ज्ञानी का व्यवह्दार दीखता 
है ज्ञानी को तो अज्ञांनी के समान व्यवहार द्वी नहीं है । जली 
हुई अविद्या की खाक जब तक उड़ नहीं जाती तब तक दीखती 
है। शरीर के कुछ शेप प्रारव्ध का वताव होने से दूसर मनुष्यों 
को क्रिया होती मालूम देती है ज्ञानी पुरुष खयम्‌ क्रिया करता 
नहीं उसके शरीर में पूथ प्रारच्ध का प्रवाह ही कततों रूप से व्तता 
है, वह खयमू अकता ही है। जिसके हृदय में व्यवद्वार का विरोध 
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है वह पूर्ण ज्ञानी भी नहीं है, व्यवहार होने और न होने में 
ज्ञानी शरीर और अंतःकरण के साथ मिलता नहीं है, तटणय 
ही रहता है। 


जैसे मनुष्य नींद में से जाग्रत हो गया हो तो भी थोड़े समय 
तक नींद की खुमारी आंख में भरी रहती है, जाप्रत हुआ तो भी 
जैसे तींद प्थक्‌ नहीं हुई है चैसे अज्ञान अवस्था में अनन्त काल 
का भटका हुआ था उसमें से चेत होते हुए भी पूवे का भाव कुछ 
समय तक रहता है । ज्ञानी की शारीरिक चेष्ठा का होना इस 
प्रकार का है जेसे कोई पेड़ की जड़ काट डाली हो और 
पेड़ खड़ा हो तत्र कुछ समय तक वह दूसरों को हरा ही दीखता 
है पेड़ का नीचे से खींचा हुआ रस जब तक ऊपर चढ़ कर फैलता 
रहता है तब तक फूल भी खिलते रहते हैं ऐसे ही ज्ञान के पश्चात्‌ 
आीवन्मुक्त की स्थिति होती है । 


पारमार्थिक में जिस प्रकार व्यवहारिक है ऐसे व्यवह्ारिक में 
आतिभासिक है, प्रातिभासिक जो स्प्त कल्पित आदि है उसमें 
व्यवहारिक का भान नहीं होता तो भी प्रातिभासिक व्यवहारिक 
में ही दोताहै। जेसे अंधेरे में सूखा पेड़ के दूंठ को देख कर 
सलुष्य को ढूंठ होने का बोध नहीं दोता है कोई चोर अथवा भूत 
है ऐसा सममकर डरता हैं, जब किसी ने कहा अथवा बिजली की 
बत्ती से देखा तो मालूम हुआ क्ि पुरुष नहीं है, लकड़ी का ठूठ 
है, भ्रान्ति हुईं थी भ्रान्ति का पुरुष वास्तविक नहीं था उम्रमें “है” 
“दीखता है” और / अप्रिय है” ऐसा जो था वह लकड़ी के 
दूँठ में लय दोगया । लकड़ी का हँठ है लकड़ी ढूंढ 


#, 


इस ् प्र ब् 
दीखता है लकड़ी का ढूँढ प्रिय है ऐसा होता है, इसी प्रकार काग 


पे ९ 


के धर्म का लय तरंग में हो जाता है। 
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प्रातिभासिक्र जीवस्य 
लयेस्युव्यावहारिके ' 
तल्लये सचिदानंदाः 
पयवस्वन्ति साचिणि ॥४९॥ 


अथे:--इसी प्रकार प्रातिभासिक जीव का लय होने पर सत्त्‌ 
घित्‌ आनंद धर्म व्यवह्यरिक जीव में ठहरते हैं और उसफा भी 
लय हो जाने पर उन धर्मों की साक्षी में समाप्ति होती है। 


विवेचन । 


जैसे माग के धर्मो' का लय तरंग में और तरंग के धर्मों का 
लय जल में द्वोता है ऐसे प्रातिभासिक जो स्प्त आदि भ्रान्ति 
खरूप है उसमें दीखते हुए सत्‌ चित्‌ आनन्द धर्मों का लय 
व्यवहारिक चिदाभास रूप जो जीव है उसमें होता है और 
जब सखरूप जो साज्ञी है उसका बोध होता है तब ध्यवहयरिक 
सत्तामें से पारमार्थिक सत्तामें पहुँचते हैं इस समय पर व्यवद्वारिक 
चिद्ाभास और उसमें दीखते हुए सत्‌ चित्‌ और आनन्द धर्मों 
का लय पारमार्थिक साही में होता है। जैसे भ्रांति के धरम सहित 
भ्रांति का लय जाप्रत जीव में होता है, इसी प्रकार जब खख्वरूप 
का घोष होता है तव व्यवह्ारिक जीव सहित उसके धर्म का लय 
अन्तिम साझछी में हो जाता है | साक्षी ही सवका अन्तिम आधार 
दोने से उसमें ही सब का पर्यवसान है । खप्त कल्पित और श्रांति 


के ध्यवद्वास्में अनेक भेद होते हैं यद सब सत्‌ चित्‌ ओर आनन्द 








से युक्त होते हैं वे बदल कर जाप्रत अवस्था वाले जीव में अन्य 
ही भिन्नता युक्त होते हैं और खखरूप के वोध में सबका लय॑ एक 
रूप अद्वेत में होता है। 


खपत प्रतिदिन होते रहते हैं, स्वप्न निवृत्त होता है तब उसमें रहे 
हुए सत्‌ चित्‌ और आनन्दका लय अन्य कहीं नहोंते हुए जाग्रत 
जीव में ही होता है क्योंकि खप्न ही जिसका आधार है वह न 
रहने से उसके धर्म भी नहीं रहते और खप्त का आधार जो 
जांग्रत जीव है वह रहता हैं यह अनुभव सब किसी को है; इसी 
प्रकार पारमा्थिक साज्ञी में जाग्रत जीव ओर उनके धर्मों का 
लय सममना चाहिये | 


स्वप्न जीव होता है और निवृत्त होता है परन्तु जाप्रत जीवका 
ऐसा नहीं हैं। जाग्रत जीव अनादि अविद्या से है, जब उस अविया 
का नाश हो तब ही साज्ञी में सवका पर्यवसान होता है । कोई 
कहे कि जेसे खप्न निवृत्त हो जाता है ऐसे खप्न में जाने से जाम्मत 
भी निवृत्त हो जाता है उसका उत्तर यह है कि जाग्रत का अभान 
सप्त दोप से है जाप्रतकी निवृत्ति नहीं हुई है क्योंकि जन्मा हुआ 
शरीर ओर उसके सब भाव दबे हुए रहते हैं और खप्त के 
अनन्तर भी जाम्मत के व्यवहार क़ा सिल सिला चलता रहता है । 


भुमुक्ष॒ अनादि अज्ञान से निवत्त होना चाहता है, परन्तु अभी 
अज्ञान में है, इससे जब तक दृढ़ स्वरूप के बोध की प्राप्ति न हो 
त्तव तक शास्त्र बचनों के अनुसार सब का लय साज्ञी में होता है 
ऐसा मात्र कर ज्ञान में प्रवृत्त होना चाहिये । जब श्रवण सनन और 
निद्ध्यासवादि ज्ञान के अभ्यास से उपासना से अथवा निविकर्प 
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समाधि से आत्म साक्षात्कार होता है तब उसे प्रत्यक्ष वोध द्वोता है 
कि शात्र में जिस प्रकार सब का लव सात्ती में कहा था चह ठीक 
ह है, एक परमतत्व सश्चिदानन्द ही शेप रहता है। 


जैसे नदी के पास के खड़े का पानी नदी में जाता है तव खडे का 
गदलापन भी उस में चला जाता है, नदी में गदलापन नहीं रहता 
ओर जब नदी बढ़ती है तव नदी का पानी खट्टे में जाता है इस 
प्रकार खड़ा रूप भ्रातिभासिक है और नदी व्यवह्ारिक है । नदी 
का पानी जब समुद्र में जाता है तब वहां स लौट कर फिर नदी में 
नहीं आता | समुद्र पारमाथिक है इस प्रकार जब प्रातिभासिक 
सदित व्यवह्ारिक का लय जब साक्षी में होता है तब वहां से फिर 
लौट कर व्यवद्दारिक में नहीं आता | इस पारमाथिक को प्राप्ति ही 
अन्तिम प्राप्ति है जिसे परमपद्‌ कहते हैं जब सब की साक्षी में 
अट्टैत रूप से स्थिति होती दे तब साक्ष्य की अपेक्षा रहित उसे- 
साज्ञी भी नहीं कह सकते वह खथमू सिद्ध तत्त्व ही है। 


प्रातिभासिक आदि खप्न हो होकर लयको प्राप्त होजाते हैं एक 
जिंदगी में ऐसे अनेक खप्त लय हुआ द्वी करते हैं, परन्तु व्यव- 
हारिक जीवका साज्ञीमें लय एक ही समय होता हे, यह अज्ञानी 
जीवों के अनुभव में नहीं आंता क्योंकि छप्नादिक के समान हो 
होकर निदृत्त नहीं दोता । अनादि अविदा से व्यवह्यारिक सत्ता 
को प्राप्त है जब अनादि अज्ञान की निवृत्ति होती है तव खखरूप 
ही शेप रहता है. इस खरूप में से हटाकर व्यवहारिक सत्ता में 
लाने वाला कोई हेतु द्वी नहीं रहता, इसीसे व्यवहारिक सत्ता में 
रहने वले जीव को पारमाथिक सत्ता में सबका लय होते का 
अनुभव नहीं दो सकता । 
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शंका:-जैसे व्यवहारिक और प्रातिभासिक सत्ता बदला 
करती हैं; इसी प्रकार पारमाधिक सत्ता भी बदल कर जीव और 
कोई उच्च अवस्था को प्राप्त होता होगा ? 


समाधान:--साक्षी में जो स्थिति है वह अद्वेत अखंड पर- 
त्रह्म में ही स्थिति है. इससे ओर कोई उच्च अवस्था नहीं है वह 
अपनी महिमा में आप स्थित है वहां परिछिन्नल न होने से वहां 
से कभी भी अन्य अवसा में आना नहीं होता, यह ही परमपंद 
है, सवाधार है। 


शंका:--जब साक्षी ही व्यवह्रिक अवस्था का जीव हुआ 
है तव ऐसे ही स्वरूप की प्राप्ति के पश्चात्‌ फिर व्यवद्वारिक जीव 
क्यों न होगा ९ परिछिक्नत्न प्रथम भी वहां नहीं था । 


समाधान:--साक्षी व्यवहारिक जीव हुआ। ही नहीं है. ।. 
अविद्या से केवल व्यवह्यारिक जीव होने का भास होता है । शुद्ध 
खरूप कभी भी अविदा से विकार को प्राप्त नहीं होता, अविदा 
की समूल निद्वत्ति से जीव व्यवहार में नहीं आता क्योंकि 
अविदा की तिदृत्ति के बाद व्यवहार का भान होने का कोई हेतु 
दी नहीं रहता । 


शंकाः--शुद्ध साज्ञी में प्रथम अविदया नहीं थी फिर अविया 


में आकर जीव हुआ, तब शुद्ध होने के बाद भी अविद्या फिर 
से लग जायगी ? 


समाधानः-ऐसा नहीं होता । अविया कब की है उसका 
पता न होने से काल्पनिक अनादि है,. इसीसे शुद्ध साक्षी को 
अविद्या लग गई; ऐसा,नहीं कह सकते ।- अविद्या को अनादि: 
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ओर सान्‍्त सी कहा है. इसीसे काल्पनिक अनादि होते हुए भी 
सान्‍्त ट्वोजाती है। खखरूप का बोध होने के पश्चात्‌ कभी भी 
अविया था नहीं सकती । ज्ञान से समूल सान्‍्त द्ोजाती है। 


इस प्रकार साज्ञी में स्थिति करा कर प्रन्थकार अंथ की 
समाप्ति करते हैं। अनेक युक्तियों से जिसमें समझाया गया है 
ऐसा यह वाक्य सुधा--अमत योग्य मुमुक्षु अधिकारियों को 
अ्रवण, मनन, और निदिध्यासन से जगत की, जगत के अनेक 
प्रकार के दुःखां की, संपूण अज्ञान की जड़ सदह्दित निवृत्ति करता 
है और परमानन्द जो प्रत्येक का खस्व॒रूप है उसको प्राप्ति कराने 
वाला है। संसार में त्रिविध ताप से तपे हुए मुमुक्षुओं को अमृत 
की वर्षो से शीतल करने दाला, परमानन्द को देने वाला यह 
वाक्य सुधा अलौकिक अमृत है। 
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वेदान्ण >»>री के . . ।। पुस्तक | 


वेदान्त दीपिका--पमुमुक्षुओं फो सामान्यता से वार॑बार 
उठने बाली शंकाओंका समाधान युक्ति पूर्वक द्ृष्ट॑त देकर कियो 
गया है। सामान्य भाषा ज्ञान वाले भी वोध को प्राप्त फरले 
ऐसी सरल ओर रोचक भांपा है । म्रू० र० १॥) 


चर्पट पर्जीरका--श्रीमच्छड्डूराचार्य कृत “ भजगोविन्दं 
भजगोविंदं ” पद्चका समएलोक पद्य सहित विस्तार बाला भाषा 
विवेचन है, द्वृशंत सहित है। मूल्य १) 


उपासना--साकार, समुण, निगुण काय ब्रह्म तथा 
फारण ब्रह्मकी-उपासना है, गायत्री ओर ##कार फो भी सम- 
भाया है। उपासना की घिरता से एकाग्र चित्त द्वारा भात्म 
साक्षात्कार होता है। मूल्य ॥|) 


कोशुल्य गीतावबली--दो भाग में है। कविता रोचक 
सरल ओर ज्ञान के संस्कारों को प्रदीप्त करने चाली तथा श्रवण 
मनन ओर निद्ध्यासन रूप है। प्रत्येक साग का सूहय ।-) 

वेदान्त स्तोत्र संग्रह--चैदान्त के प्रतिभाशाली मुख्य २ 
चुने हुए २१ स्तोत्र का संग्रह है. प्रत्येक स्तोत्र का अर्थ भी दिया 
है जो थोड़े पढ़े हुए म्ुमुक्षुओं फो भो नित्य पाठ करने में और 
श्रवण मनन में उपयोगी है । मूल्य ॥) सब पुस्तकों का डाक खर्च 
अलग होगा । 


व्यवस्थापक--चेंदान्त केसरी, 
वेलनगंज-आंगरा । 


